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लीजिये अमूल्य भेंट 
(निवेदन) 


जी प्रवचन इस पुस्तक में सिद्ध हुये दें थे दास्तव में जैनशासन के 
पुनीत साहित्य में पू. श्री कह्दानगुरुदैव को पुक महान अमूह्य भेंट है । 
दम विचार में पड़ गये कि हस अमूल्य भेंट को कौन-सा नाम दिया जाय ! 
अन्त में बहुत सोचकर इसका नास रक्‍्खा--ज्ञानस्थभाव और ज्ेयस्वभाव!! 
यहे नाप क्‍यों पसन्द किया इसके बारे में थोडा-सा स्पष्टीकरण देखिये--- 
$-आत्मा का ज्ञानस्वभाव हैं; 


२-उसकी पूर्ण व्यक्ति केवलज्ञान अर्थात्‌ सर्वज्ञता हैं; सर्वज्ञषता के निर्णय से 
शानस्वभाव का भी निर्णय हो जाता है (प्रवचनसार गा, ८० बत्‌) 

ई-सर्वेज्ञता के निर्णय में सारे दी ज्षेय पदार्थों के स्वभावगत कऋरमबद्धपरि- 
णमन की प्रतीति भी हो ही जाती है, क्योंकि सगवान सब देख 
रहा है । 

-- इस तरह ज्ञानस्वभाव की भप्रतीति, सर्वश्ता की प्रतीति व ऋ्रमचद्धपर्यायों 
की प्रतीति--ये तीनों ही एक दृस्ते से अविनाभावी हैं, एक के निर्णय में दूसरे 
दोनां का निर्णय भों भरा ही जाता है। 

हुस तरह ज्ानस्वभाव का व ज्ञेयस्वनाद का निर्णय कराने का द्वो भुझंय 
प्रयोजन होने से इस अमूल्य सेंट का नाम “ज्ञानस्वभाव व क्तेयर्वनाव” रखा 
है। इसके विर्णय किये भिना क्रिपो भी तरह से जीव को वीतरागीक्षान-- 
सम्यरज्ञान नहीं होता । हे 

जो भी मुसुछ जीव आत्मा का हित साधना चाहता हो, सर्बेज्ष भगवान के 
सुपंथ में मंगल प्रयाण करना चाहता हो, उसको उपयुक्त विपय का ययथाथे 
अवाधित निर्णय अवश्य करना ही चाहिये। इसका निर्णय किये बिना सबश के 
मार्ग में एक डग भी नहीं चला जा सकता, और उसका निर्णय होते ही इस 


श्रात्मा में सर्वज्षदेंव के मार्ग का-- मुक्ति के सार्ग का-- संगलाचरण हो 
जाता है। 

इस परसे यह वात अच्छी तरह समझ में आ जायगी कि जिज्ञासु जोचों 
को यह पिपय कितने महत्व का दे! और इसीलिये पू. गुरुदेव ने समयसार, 
प्रवचनसार आदि अनेक शास्त्रों के आधार से, युक्ति--अजुभव से भरपूर भव- 
चनों के द्वारा यह विपय बहुत स्पष्ट करके समकाया है। ऐसा वस्तुस्थरूप 
समस्काकर पू. गुरुदेव ने भव्य जीवों के ऊपर परम डउपकार किया ह। 


है + 


इस पुस्तक में झुख्यतया समवसार गा. इे०्८ से ३११ के उपर पृ. गुरुदेव 
के ऋमबद्धपर्याय संवन्धी तेरह विशिष्ट प्रवचन दिये गये हैं, और बाद में इसी 
विषय से सम्बन्धित कितने जरूरी प्रवचन भी इसके साथ जोइ दिये हैं। 
“श्ात्मधर्म?? मासिक में यह सब प्रवचन छुप गये हैं। 

इस पुस्तक में केले गये महत्वपूर्ण प्रचचन श्र० भाई श्री हरिल्ाल जेन के 
भावपूर्ण परिश्रम का फल है। उन्होंने यह अवचन अध्यन्त सावधानी एवं 
उद्यमपूर्वक सुन्दर भाषा में मेले हैं। अतः यह संस्था उनको धन्यवाद देती है-। 

पूज्य गुरुदेव के ये महत्व के प्रवचनों के लेखन में पू. गुरुदेव का श्राशय 
त्रित्षुकुल अच्छी तरह बना रहे इसके लिये पू. वेनश्री--त्रेननी की ओर से जास 
सहाय सिली है, इसलिये दोनों प्‌. बहनों का हम श्राभार मानते हैं। 


ओ भारत के भव्य सुसुछ जीवों ! इस अमूल्य सेंट को पाकर दृषंपर्वक 
इसका सत्कार कीजिये...हमारे आत्मद्ित के लिये श्री तीथंकर भगवान ने परम 
कृपा करके गुरुदेव के द्वारा यह भेंट अपने को दी हें--ऐसा ही मानकर, इसमें 
कहे हुए अपू्व गम्भीर रहस्य को समझकर, ज्लञायकस्वभाव सन्मुग्ध हो आत्महित 
के पावन पथ पर परिणमन करों, यही भावना है। 
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क्रमबद्डपयाय का विंस्तारए्‌वक स्पष्टाकरण 
अनेक प्रकार. की विपरीत करपनाओं का निराकरण 
[सिमयसार गाथा ३०८ से ३१३ तथा उसकी टीका पर पूज्य गुरुदेव के प्रवचन] 
6 97८० ५७/४+९२१%६८८.-४/९७:४२०५७ ९८२०... ८८२२७ ७८८०८२०५७४७: कू-> #:/२०॥८२०५ 
पूज्य गुरुदेव ने इन प्रवचनों में अखंएंडरूप से एक बात पंर खास ' भार दिया 
है. कि--ज्ायक के संमझ दृष्टि रंखंकर ही इस क्रमंबद्धपर्याय 'का यथाय निर्णय 
होता दै | क्रमेंबदू॒र्याय का निर्णय कंरनेवाले 'को दृष्टि काल के 'संमत्ष नहीं 
होती, किंतु .शायकंस्वभाव पेर होती है । ज्ञायके सन्मुंख की ऑइंष्टि के अंपूंब 
सुरुषाथ के बिना बस्तेंव में ऋ्रमेबेद्धपर्याप का निर्णय नहीं होता और न उसे 
निर्मल क्रमबद्धपर्याय होती दहै-। यह बात प्रत्येक भुसुछझ को लक्त में रखने योग्य दै.। 
्क>8 ₹ू५७ €<८::# २२१५ ६:४६ ०: ८८६८० १:९८ ७ फ.- <<0 ६०० रद: <२ सीट चयन के ८० के २. ज्यक 
भाई रे! यह मेंग तो मुक्ति का है या बन्धेन का ? इसमें तो 
जानस्वभाव का निर्णय करके मुक्ति की बात -है; इस बात का 
यथार्थ “निर्णय करने से ज्ञान पूंथंक का -पृथक्‌ रहंता :है । जो मृक्ति 
का मार्ग है उसके बंहांने कोई स्वच्छुन्द' की :पुष्टि करता है अथवा 
उसे “छत की बोमारी ” कंहँता है, उँस“जींव की मुक्ति का अवसर 


कब मिलेगा ? 
: [पूज्य गुरुदेव] 





न्‍घा 


[२] 


कुन्दतुन्द भगवान के मूल सूत्र 


दुवियं जं उप्पजण्जद गुणेहिं त॑ तेहिं जाणसु अणय्य । 

जद कडयादीहिं दु पज्जएडहिं कशर्य अणण्णमिह ॥ डेण्म ॥ 
जीवस्सानीवस्स दु जे परिणामा दु देसिया सुत्ते । 

त॑ जीवमजीद॑ वा तेहिसणण्णं : वियाणाहि ॥ ३०६ 0 
शथ कुदोचि वि उप्पयणों जहा कज्ज थे तेण सो आदा । 
उष्पादेदि शर्किेचि वि कारणमवि सैण ण स होइ ॥ ३६१० ॥ 
कम्स पुच्च कत्ता कत्तारं तह पहुच्च कम्माणि । 

उप्पज्जंति य णियमा सिद्धी दु ण दीसएु अएणा ॥ ३३१ ॥ 


अमृतचद्धाचाय देव की टीका 


जीवो दि तावत्कमनियमितात्मपरिणामैरुत्पद्यमानो जीब एवं नाजीवः, 
गवमजीवोडपि क्रमनियमितात्मपरिणामरुत्पद्यमाने!5 जीव एवं न जीवः, सर्वा- 
द्रव्याणां स्परिणामैः सह ताद्षत्म्यात्‌ ककणादिपरिणामैः कांचनवत्‌ । एव 
दि जीवस्य स्वपरिणामैरुत्पयमानस्थाप्यजीवेन सह कार्यकारणआबो न 
सिद्धयति, सर्व द्वव्यणां द्रव्थांतेरण सद्गोत्पाद्रोत्पादकभावाभावात्‌ - तदक्षिद्धो 
चाजीवस्य जीवकमत्त न सिद्धयति, तदू सिद्धों थ कटकर्मणोरनन्यापेक्षसिद्धत्वातू 
जीवस्याजीवकर्ट ल॑ न सिद्धयति । अतों जीवो5कर्ता अवतिष्ठते । 


मूल गाथाओं का हिन्दी अनुवाद 


जो भऋब्य उपजे जिने गुणों से, उनसे जान अनन्य वो | 

है जगत में कटकादिं, पर्यायों से कनबक अनन्य ज्यों ॥ ४०८ ४ 
जिव-अजिव के परिणाम जो, शाज्रों वि्षें जिनवर कट्दे । 

वे जीव और अजीव जान, अनन्य उन परिणाम से-॥ ३०६ 8 
उपजे न आत्मा कोह से, इससे न आत्मा काये दै । 

उपजावता नहिं कोइ को, इससे न कारण भी बने ॥ ६१० ४ 
रे कश्राश्रित होव कर्ता, कम भी करतार के । 

भ्राध्चित हुवे उपजे नियम से, भन्‍्य नहिं सिद्धि दिखे ॥ ३१६ ॥ 


[३] 


. : टीका का हिन्दी अनुवाद 
प्रथम तो जीव क्रमबद्ध ऐसे अपने परिणामों से उत्पन्न होता हुआ 
जीव हीं है, अजीब नहीं हे; इसप्रकार अज्ञीव भी क्रमबद्ध अपने परिणामों 
से उत्पन्न..दोता हुआ अजीब हो है; जीव नहीं है; क्‍योंकि जिसप्रकार 
(ककन- आदि परिणामों से उत्पन्त ऐसे) सुबण का कऋनादि परिणामों 
के साथ तादात्म्य है उसीगप्रकार सर द्वढ्यों का अपने परिणमों के साथ 
तादात्म्य है। इसप्रकार जीव अपने परिणाप्रों से उत्पन्न होता है, 
तथापि उसे अजीब के साथ कार्यक्रारणभातव छिद्ध नहीं होता, क्योंकि 
सर्वे द्रत्यों को अन्य द्रव्य के साथ उत्पाय-उत्पादकभाव का अभाष है; 
वह (कार्यकारणभात्र) सिद्ध न होने से, अज्ञोव को जीव का कर्मापना 
सिद्ध नहीं होता; ओर वह्द (अज्ञोव को जीव का कर्म पना) सिद्ध न होने 
से, कर्ता-कर्मा की अन्यनिरपेक्षहूप से (-अन्य द्रव्य से निरपेक्ष रूप 
से स्वद्रव्य में ही) सिद्धि होने से जीव को अजोव का कर्तापना सिद्ध 

नहीं हाता; इसलिये जीव अकता सिद्ध द्ोता हे। 
| [ --स्मयसार गुजरातो दूसरी आवृत्ति ] 
( यह्‌ प्रवचन समग्रसार गाथा ३०८ से ३६३ तथा उसंकी टीका के हैं; 
मूल गाया ,तथां टोका में भरे हुए गम्भीर रहस्य को पूज्य गुरूरेव ने इन प्रव: 

अनों :में भ्र्यंत स्पष्टरूप से समझाया है। ) 


'# पहला प्रवचन # 
। [ आश्विन कृष्णा १३, वीर से. २४८० | 
. (१) अलौकिक गाथा और अलौकिक टीका 


यह गाथायें अलौकिक हैं और श्री अमृतचन्द्राचार्यदेव ने दीका 
भी. ऐसी ही अलौकिक की हैं। टीका में .क्रमबद्धपर्याय की बात करके 
तो आचार्यदेव ने- जैन-शासत का नियम और जेन-दर्शन का रहस्य- 


[४] , 


भर दिया है। भगवान आत्मा का ज्ञायकस्वभाव है, वह तो ज्ञाता- 
हृष्टापने का ही कार्य करता है। कहीं फेरफार करे ऐसा उसका 
स्वभाव. नहीं: हैः और रागकोः भी: बदलने: का. उसका-स्वभाव नहीं, है-- 
खग़-का/ भी: वह- ज्ञायक है-। जीव, और अजोव: सर्व: पदार्थों की- 
त्रिकाल- की अवस्थायें: क्रमत्रद्ध होती: हैं, आत्मा- उनका ज्ञाग्रक 'है'।-- 
ऐसा-- ज्ञायक आत्मा सम्यर्दर्शन 'का- विषय: है-। : 


(२) जीव--अजीव के.क्रमबद्ध पंरिणाम और आत्मा का ज्ञायकस्वभाव 


टीका]; “ जीवो- हि तावतू। क्रमनियमितात्मपरिणामैरुत्पयमातलो. 
जीव एवं-नाजीव:; एवमज़ीवो5पिःक्रमनियमितात्मपरिणामैरुत्पययमानोइजीव, : 
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आचार्यदेव कहते हें कि-- “ प्रथम तो ” अर्थात्‌ सर्वप्रथम यह 
निर्णय करना चाहियें कि जीव ऋमबद्ध--क्रमनियमित ऐसे अपने परि- 
ण्मों से उत्पन्त होता हुआ जीव ही है, अजीव नहीं है; इसप्रकार 
अजीव भी क्रमबद्ध अपने परिणामों से उत्पन्न होता हुआ जजीव -ही 
है, जीव नहीं है । देखो यह महान सिद्धान्त । जीव या अजीब 
प्रत्मेक वस्तु: में ऋमबद्धपर्याय होती :है, उसमें उल्टा-सीधा "होता, ही 
नहीं. । आजकल अनेक पण्डित और. त्यामी आदि लोगों. में इसके 
सामने वड़ा विरोध उठा है, क्‍योंकि इस बात का निर्णय करने 
जायें तो अपना श्रभमी तक का माना हुआ. कुछ भी नहीं रहता । 
संवत्‌ २००३ में. ( प्रतचत-म्डप के उद्घाटन, प्रसंग पर ) सर सेठ 
हुकमचंदजी इन्दौरवालों के साथ पं, देवकीनन्ूनजी आये थे, उन्हें 
जब यह बात बतलाई तब बे बड़े आइचर्यचकित हुए थे कि अहो ! 
ऐसी बात है !! यह वात अग्जी;तक, हमारे लक्ष. में, नहीं, आई. थी. ।. 
छुट्टों दरत्यों में: उनकी: बिक़ाल; की, प्रह्मेक़ पर्याग्न. का; स्व॒काल- त्िप्नमित 
है. ।; जगत में. अनंत जीत; हैं औह जीव: की- अपेक्षा: अनंतगुने, अजीत, 
हूँ; वे सक द्रव्य अपने अपने ऋम्र:सिम्रप्लित परिणाम- से, उत्पन्न होतें। हें: । 


जिस, समग्र. जिस, पर्याग्र का क्रम है वहु एक समय भी आगे-पीछे 
नहीं हो सकती । जो पर्याय १०० नम्बर की हो वह ६६ नम्बर 
की नहीं हो -सकती और १०० नंबर की पर्याय १०१ नेंबर की भी 
नहीं हो सकती है । इसप्रकार प्रत्येक पर्याय का स्वकाल नियमित हैं 
और समस्त द्रव्य कऋ्रमबद्धपर्याय से परिणमित होते हैँ । 
अपने: स्वभाव का निर्णय हुआ वहाँ धर्मी जानता है कि में तो 
ज्ञायक हूँ, में किसे बदल सकता हूँ? इसलिये धर्मी के पर को बदलने 
की बुद्धि नहीं है; राग को भी बदलने की बूद्धि नहीं है, वह राग 
का भी ज्ञायकरूप से ही रहता है। 
-“(३) सर्वज्ञभगवान- “ज्ञापक' है, ' कारक” नहीं- है 
पहले तो ऐसा निर्णय करना चांहिये कि इस जगत में ऐसे सर्वज्ञ- 
भगवान हैँ कि जिनके आत्मा का ज्ञानस्वेभाव पूर्ण विकसित हो गया है, 
और मेरा आत्मा भी ऐसा हीज्ञानस्वभावी है-। जगत के समस्त पदाथ 
-कमृब्रद्धपर्यायरूप से परिणमित होते हैं; पदार्थ: की:तीनों काज्न की. पर्गरायों 
का. क्रम निद्चित है; सर्वज्ञदेव,नेःतीनक़ाल- तीज़. लोक़ की. पर्यायें जाती 
हैं.। जो सर्वज्ञ: नें ,जाना. वह बदल, नहीं.सकता,। तथापि सर्वश्ञदेव ने जाना 
इसलिये बेसो, अवध्या होतो है--ऐेसा, भो; नहीं. है । सर्वज्ञभगवान तो 
ज्ञापकप्रमाण, हैं, वे: कहीं: पदार्थों; के कारक नहीं हैं; कारक्रूप तो. 
पदार्थ: स््रय॑ ही: है। प्रत्येक  पदाय स्जूम- हा. अपने. छह कारकों रुप 
होकर परिणमित- होता: 
(४) क्रमबद्धपर्याय: की रूल़पर 
आचार्यदेव पहले से. ही ऋषबद्धपर्याय की: फृल्क्रार करते. आ रहे हैं :- 


: “जीव पदार्थ; कैसा. है” उसका वर्णन करते हुए दूसरी ग्राथा में 
कहा था कि “ऋ्रमरूप और अक्रमरूप वर्तते- हुए अनेक भाव ज़िसका 
स्वभाव होने. से जिसनेः गुण-पर्यायें. अंगीकार की हें.।” पर्याय ऋसवर्ती 
होती. है. और गूण सहतर्ती .होता. है (-ऐसा कहकर वहाँ जीत 
की. ऋरमबद्धपर्यात्र वी बात बतला. दी. है. । 


(६). 


... 'तत्पश्चात्‌ ६२वीं गाथा में कहा है कि--“वर्णादिक भाव, अनु» 
क्रम से आविर्भाव और तिरोभाव को प्राप्त होती हुई ऐसी उन. उन. 
' व्यक्तियों (पर्यायों) द्वारा पुद्गलद्रब्य के साथ रहते हुए, पुद्गल का. 
वर्णादि के साथ तादात्म्य प्रगट करते हैँ।”;यहाँ “अनुक्रम से-आविर्भाव: 
और तिरोभाव” प्राप्त करता कहकर अजीव की -क्रमबद्धपर्याय . 
बतला दी है । है 
. - कर्ता-कर्म-अधिकार में भी गाथा ७६-७७-७५ में प्राप्य, विकार्य: 
और निर्व॑र््य--ऐसे तीन प्रकार के कर्म की बात करके क्रमवद्धपर्याय; 
को बात जमा दी है। प्राप्य' अर्थात्‌, द्रव्य में जिस समय -जो पर्याय 
नियमित है उस ऋमर्बेद्धपर्याय कों उस समय वह द्रव्य प्राप्त करता. 
है-महुँच जाता है, इसलिये उसे “प्राप्यकर्म॑ कहा जाता है। 
(५) ज्ञायकस्वभाव समझे तभी :क्रमबद्धपर्याय समझ में आती है 

- देखो, इसमें ज्ञायकस्वभाव की ओर से लेनां है ।- ज्ञायक की 
और से छे तभी यह क्रमबद्धपर्याय की बात यथार्थ समझ में आ 
सकती है। जो जीव पात्र होकर अपने आत्मा के लिये समभना 
चाहता हो उसे यह बात यथार्थ रूप से समझ में आ सकती है-। 
दूसरे हठी जीव तो इसे समझे बिता विपरीत ग्रहण करते हैं और 
जशञायकस्वभाव के निर्णय का पुरुषार्थ छोड़कर करमबद्धपर्याय के नाम से 
अपने स्वच्छंद की पुष्टि करते हैं । जिसे ज्ञान की श्रद्धा नहीं है, 
केवली की प्रतीति नहीं है, अन्तर्‌ में वैराग्य नहीं है, कषाय की 
मंदता भी नहीं है, स्वच्छुन्दता बनी: है और क्रमबद्धपर्याय का नाम 
छेता है-ऐसे हठी-स्वच्छंदी जीव की यहाँ बात नहीं है.। “जो इस 
ऋ्रमवद्धपर्याय को समझ छे उसे स्वच्छन्द रह ही नहीं सकता, वह 
त्तो्‌ जशञायक हो जाता है । भगवान! क्रमबद्धपर्याय समझकर हम तो- 
तुझे अपने ज्ञायक आत्मा का निर्णय कराना चाहते: हैं और. यह 
वतलाना चाहते हैँ कि आत्मा पर का अकर्ता. है। यदि अपने ज्ञायक- 


[७] 
स्वभाव का निर्णय नहीं करेगा तो तू क्रमबद्धपर्याय को समझा ही 
नहीं है । द 
जीव और अजीव समस्त पदार्थों की तीनों काल की पर्यायें ऋम- 
बद्ध हें--उन सबको जाना किसने ? सर्वज्ञदेव 


“सर्वज्ञदेव ने ऐसा जाना'--इस प्रकार सर्वज्ञता का निर्णय किसने 
- किया ?--अपनी ज्ञानपर्याय ने । 
. वर्तमान ज्ञानपर्याय अल्पज्ञ होने पर भी उसने सर्वज्ञता का निर्णय 
किसके समक्ष देखकर किया ?--ज्ञानस्वमाव की ओर देखकर वह 
निर्णय किया है । पु 


इस प्रकार जो जीव अपने ज्ञायकस्वभाव के निर्णय का पुरुपार्थ 
करता है उसी को क्रमबद्धपर्याय का निर्णय होता है, और वह जीव 
पर का तथा राग का अकर्ता होकर ज्ञायकभाव का ही कर्ता होता 
है । ऐसे जीव को ज्ञानस्वभाव के निर्णय में पुरुषार्थ, स्वकाल आदि 
पाँचों समवाय एक साथ आ जाते हैं । 


(६) इसमें ज्ञायकस्वभाव का पुरुषार्थ है इसलिये यह इसलिये यह नियतवाद 


नहीं है 
प्रइन:--गोम्मटसार में तो नियतवादी को मिथ्याहृष्टि कहा है न? 
.. उत्तर:-गोम्मटसार में जो नियतवाद कहा है वह तो स्वच्छन्दी का 
है; जो जीव सर्वज्ञ को नहीं: मानता, ज्ञानस्वभाव का निर्णय नहीं करता, 
.अन्तरोन्मुख होकर समाधान नहीं किया है, विपरीत भावों के उछाले 
कम भी नहीं किये हैँ, और जैसा होना होगा--ऐसा कहकर मात्र 
स्वच्छन्दी होता है और मिथ्यात्व का पोषण करता है, ऐसे जीव को 
गोम्मटसार में गृहीत मिथ्याहष्टि कहा है; किन्तु ज्ञानस्वभाव के 
निर्णयपूर्वक यदि इस ऋमबद्धपर्याय को समझे तो ज्ञायकंस्वंभाव की 
ओर के पुरुषार्थ द्वारा मिथ्यात्व और स्वच्छन्द छूट जायें । 


[६] 

(७) भेय का स्थान नहीं किन्त भय के नाश व किन्त भय के नाश को कार्रण 
प्रश्न: क्रमबद्धपर्याय का निर्णय करते हुए शायद स्वच्छन्दी हो 
जॉयेंगे- ऐंसा भय है, इसलिये ऐसे भयस्थान में किंसलिये जाना चाहिये ? 
उत्तर:- अरे भाई ! क्रमबद्धपर्याय का निर्णय करना अर्थात्‌ अंपने 
ज्ञानेस्वभाव का निर्णय करना, वह कहीं भय का कारण नेहीं है; वह 
तो .स्वच्छन्द के नाश का और निर्भयता होने का कारण है । ज्ञांन- 
स्वभाव की प्रेतीति के बिना, में पर को बदल दु--ऐसी कर्ताबुद्धि 
'से स्वच्छन्दी हो रहां है; उसके 'ब़दले पदार्थों, की 'पर्याय उनके अपने 
से ही क्रमबद्ध होती है, में उसका कर्ता या बदलनेवाला नहीं “हूँ, ' 
“में तो ज्ञायक हूँ-- ऐसी प्रतीति होने से स्वच्छुन्द छूटकर स्वतंत्रता 
का अपूर्व भान होता है। यह क्रमबद्धपर्याय की समक भय का 
स्थान नहीं है, भय तो मूर्खता और अज्नान में होता है, यह तो भग्न 

के और स्वच्छन्द के वाश का कारण है । 
(८) “ज्ञायकपना” ही आत्मा का परम स्वभाव -है 


आत्मा ज्ञायंक वस्तु है, ज्ञान ही उसका: परम स्वभाव-भाव है। 
'ज्ञायकपना आत्मा को परम भाव है, वह स्व-पंर के ज्ञांतत्व के सिंवा 
दूसरा क्या कर सकता है ? जसा 'है' और जैसा “होता है” उसका 
वह ज्ञाता है । द्रव्य और गृण वंह त्रिकाल सत्‌ और पर्याय वह 
एक एक समय का सत्‌, उस ,सत्‌ का आंत्मा ज्ञांता है, किन्तु किसी पर 
का उत्पादक, नाशक या उसमें फेरंफाोर करनेवोला नहीं है। यदि 
उत्पन्न करना, नाश करना या फेरफांर करना मांने तो वंहाँ ज्ञांयक- 
'भावपने की प्रतीति नहीं रहती 4 इसलिये जो ज्ञानसंवभांव ' को 
नहीं मानता और पंर में फेरफार कंरता- मानता है उसे ज्ञायकत्व 
'नहीं रहता किन्तु मिथ्यात्व हो जाते है -। 
(६) “छत का रोग” नहीं किन्त्‌ वीतंरांगता का *कांरंण 

कुछ लोंग कहेंते हैं कि आजकल क्रंमंबद्ध्योय नॉमक “छत का 
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रोग फंल रहा है । अरे भाई ! यह क्रमबद्धंपर्याय की प्रतीति तो 
वीतरागता का कारण है । जो वीतरागर्ता को कारण. है उसे हूं 
रोग कहता है ? कऋ्रमबद्धपर्याय न माने तो वस्तु ही नहीं रहंती-॥ 
ऋमबद्धपर्सायपना तो वस्तु का स्वरूप है; उसे रोग कहना महान विपद 
रीतता है । द्रव्य प्रतिम्य अयनो क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता 
है--ऐसा: उसका धर्म है; क्रमबद्धपर्याय में जिस समय जिस पर्याय- 
का स्वकाल है, उस समय द्रव्य उसी पर्याय को द्रवित होता है- 
प्रवाहित होता है, ऐसा ही वस्तुस्वभाव है और अपना स्वभाव ज्ञायक्‌ 
है । ऐसे स्वभाव को मॉनना वह रोग नहीं है, किन्तु ऐसे वस्तु: 
स्वभाव- को न॑ मानकर फेरफोर करना मानना वह मिथ्यात्व है और 
वंही महान रोगं है । 


(१०) अम॒क पर्यायें क्र से और अमुक अक्रमरूप होती हेँ--ऐसा नहों .है 


* प्रत्येक द्रव्य की तीनों काल की पर्यायों में ऋ्रमबद्धपेना है, उसे जो 
न माने वह सर्वज्ञता को नहीं मानता, वह आत्मा के ज्ञानस्वभाव को 
नहीं मानता; क्योंकि यदि आत्मा के ज्ञानस्वभाव की यथार्थ प्रतीति 
करे तो उसमें ऋ्रमबद्धपर्याय की प्रतीति भी अवश्य आ जाती है। 


यहाँ क्रमवद्धपर्याय का कथन हो रहा है उसमें अनादि अनंतकाल' 
की समेस्‍्ते पर्यायें समझ लेना चाहिये । द्रव्य की अमुक पर्यायें क्रमबद्ध 
हों और अमृक अक्रम से हों-ऐसे दो भाग नहीं हैं ॥ कोई ऐसा 
कहे -कि--“अंबृ द्धिपूर्वक पर्यायें तों ज्ञोंनं कीं पकड़ में नहीं आतीं, इस- 
लियें-वे' जो ऋ्रमबद्ध होती हैं, किन्तु बुद्धिंपर्वक की पर्थाय्रों में क्रेम- 
बंद्धपनाँ- लांग नहीं होता, वें तो अक्रमेरूप * भी हो संकती हें ।+-यहं 
बात सच्ची नहीं है। अबुद्धिपूर्वक की यां बुंढ्धिंपूर्वक की कोई मी 
पेंयाय- ऋरबंद्ध हो होती है। जंड़-- और चेतन समस्त द्र॒व्यों' को सभी 


पर्योेयें' तो हों चुंकीं हैं, इसलिये उनमें कोई फेरेफार नहीं हों सकती, 


[१०] 
किन्तु भविष्य की पर्यायें बांकी हैं, इसलिये उनके क्रम. में - फेरफार 
किया जा सकता है ।” ऐसा कहनेवाले को भी पर्याय का क्रम 
वदलने की बुद्धि है वह पर्यायबुद्धि है। आत्मा ज्ञायक.है . उसको 
प्रतीति करने की यह बात है । ज्ञायकस्वभाव का निर्णय करे तो 
“मैंने इसका ऐसा किया और उसका वैसा न होने दिया-ऐसी कर्ता- 
बुद्धि की सब विपरीत मान्यताओं का भुक्का उड़ जाता है आर्थात्‌ 
विपरीत मान्यता चूरचूर हो जाती है और अकेली ज्ञायकता रहती हैं 


(११) ऐसी सत्य बात के श्रवण की भी दुलभत' दुर्लभता . 

अभी कई जीवों ने तो यह बात सत्समागम से .यथार्थतया: सनी 
भी नहीं है | 'में ज्ञान हैँ, जगत की प्रत्येकवस्तचु अपनो--आपनो: क्रम- 
बद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होती है, उसका में ज्ञाता हूँ, कितु किसीका 
कहीं बदलनेवाला नहीं हूँ--ऐसा यथार्थ सत्य सत्समागम से सुनकर 
जिसने जाना भी नहीं है; उसे अन्तर में उसकी सच्ची धारणा कहाँ 
से होगी ? और .धारणा बिना उसकी - यथार्थ रुचि" और परिणमन 
तो कहाँ से हो ? आजकल यह बात अन्यत्र कहीं सुनने को भी नहीं 
. मिलती । यह वात:समभझकर उसका यथार्थ निर्णय करने-.योग्य है.। 
(१२) क्रम और वह भी निद्चत 


“जीवो हि तावत्कमनियमितात्मपरिणामैरुत्पद्यममानो * जीव एव, 
नाजीव:...... यह -मूल टीका है, इसके हिन्दी अर्थ में पंडित जयचंद्रजी 
ने ऐसा लिखा है कि--'जीव प्रथम हो क्रमकर - निश्चित अपने परि- 
णामों कर उत्पन्न हुआ जीब हो है, अजीव--नहीं है | क्रम तो है 
ही, और वह भी नियमित, अर्थात्‌ इस द्रव्य-- में इस समय -ऐसी ही 
पर्याय होगी--यह भो निद्चित है । 

कोई ऐसा कहे -कि--'पर्याय क्रमबद्ध है अर्थात्‌-वह एक के बाद 
एक क्रमशः: होती है--यह -ठीक है, किन्तु किस समय कंसी पर्याय 
होगी वह निश्चित नहीं है--तो. यह बात सत्य नहीं है । क्रम और 
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गह भी- निश्चित्‌ है; किस समय की पर्याय कंसी होना है वह भी 
निश्चित्‌ है।-यदि ऐसा न हो तो सर्वज्ञ ने जाना क्‍या ? अहो ! यह्‌ 
क्रमबद्धपर्याय की बात जिसकी प्रतीति में आये उसके ज्ञानस्वभाव कौ 
दृष्टि होकर मिथ्यात्व॒ का और अनन्तानुबंधीकषाय का नाश हो जाता 
है; उसके स्वछुंदता नहीं किन्तु स्वतंत्रता 'होती है । निर्मानता, 
निर्मोहता, पवित्रता जीवन में प्रगट करना हो तो ऐसे ज्ञायकस्वभाव 
का निश्चय प्रथम से ही “होना चाहिये। ध 


(१३) ज्ञानस्वभाव. का पुरुषार्थ ओर उसमें एंक साथ पाँच समवाय , 


.« अज्ञानी कहते हें कि--“इस क्रमबद्धपर्याय को मानें तो पुरुषार्थ 
. उड़ जाता है--किन्तु ऐसा नहीं है। इस क्रमबद्धपर्याय का निर्णय 
करने से कर्ताबुद्धि का मिथ्याभिमानं उड़ जाता है और निरन्तर ज्ञायक- 
पने का सच्चा पुरुषार्थ होता है। . शञानस्वभाव का पुरुषार्थ न करे 
उसके क्रमवद्धपर्धाय का निर्णय, भी सच्चा नहीं है। ज्ञानस्वभाव के 
पुरुषार्थ द्वारा क्रमबद्धपर्याय का .निर्णय करके जहाँ पर्याय स्वसन्मुख हुई 
बहाँ एक समय में उस पर्याय. में पाँचों समवाय आा जाते हैं। नाटक 

समयसार में प्रं. बनारसीदास जी भी कहते हें कि-- 

डारी..एक में अनेक खोजे सो - सुबुद्धिः 

| खोजी - जीवे वादी मरे साँची कहवति है ॥४२॥ 

दुराग्रह को छोड़कर एक में अनेक धर्मों को ढूंढ़ता सम्यम्न्ान 


है। इसलिये संसार में जो कहावत है कि “खोजी पावे वादी मरे” 
सो सत्य है ३ 5४ हि 

(पुरुषार्थ, स्वश््र्त्र, काल, नियत -और -कर्म --का “ अ्रभाव-यह” पाँचों 
समवाय एकसमय*की अर्याष में-आ जाते हें 0) 
(१४) . स्वामी. कातिकेय-अनुप्रेक्षा और गोम्मटसार के कथन की संधि 


स्वामी कातिकेय अनुप्रेक्षा में गाथा ३२१-२२-२२३ में स्पष्ट कहा 
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हैं; कि.जिस समंग्र-जैसा हीता संर्वत्नेरवेंः नेः देखा है, उस समय वो 
ही होगा; उसे :बदलते “में /कोई संमर्थ नहीं * है ।-जो' ऐसी श्रद्धा 
करता हैःवह - शुद्ध: सम्यग्हंष्टि है. और जींः उसमें: शंका “करता. है 
वह-अगंठरूप. से -मिथ्योदष्टि *है, उंसें सर्वेज्' की श्रेद्वें नहीं हक 


“जो जीव शानंस्वृभाव की श्रद्धा नहीं करता और मात्र करमबुद्धं- 
पूर्योय का नाम लेकर स्वच्छुन्द से -विबयू-कषाय का पोषण करता हैं 
उसे गोम्मठसार में गहीत मिथ्याहंष्टि गिना हैं; किंन्तु निर्मल-ज्ञानस्वभाव 
की प्रतीति केरके जो जीव ऋंसबद्धपर्याय को मानता है उस जीव को 
कंहीं : भ्ली मिथ्याहृष्टि नहीं कहा है | रा 


बी * चूत 
है ०६ * ४० 


(६५) एक बार......मह बात तो सुन ! 


श्रहो, आत्मा का ज्ञानस्वसात्र, जिससे. भव नहों हैं,” उसका 
ज़िसने निर्णग्र::किया वह. क्मब्रह्वपर्ब्रर्य; का ज्ञांता हुआ, उसे. भेद 
हुआ, उसते केवल्ी को:अफ्र्शररूप से मात्रा । प्रभु! . ऐसा: ही “चस्तुर 
स्त्रूप है. और ऐसा- ही तेस ज्ञानंस्वभाव है;ः एकबार आग्रह छोड़केर 
अपनी पात्रता और सज्जनतंता जाकर ग्रह बाल तो सुन) 


(१६) राग की ंचिंवाला“करमबद्धपंयाय को: समा हो नहीं 


:.. प्रश्त:- आप. कहते हैं कि; क़प्तवद्धपर्यात्न होती है, तो- फ़्िस: ऋरम- 
बद्भपर्याय में जो राग, होना होगा वृह होता. है ;? ... - ह: 


उत्तर:-- भाई ! तेरी रुचि कहाँ अटकी है ? तुझे ज्ञान के रुचि 
है; ग्रा राग की ?. जिसे ज्ञानस्वभाव ,की रुचि.,औड़ हि. हुई..है। वह 
तो फिर अस्थिरता के अल्प्राग् का ज़ादा-ही है।:जौर.(£ जो दाग 
होना था वह हुआ: “-ऐसां कृहकर जो राग की रुचि: नहीं छोड़ते 
न्‍बह तो स्वच्छन्दी-मिथ्योंदृष्टि है। जो यह ऋमबंद्धपर्याय को. स्वरूप 
सेमके 'उसकी ते हृष्टि पलठ जीती है । - ४ हर « 


६ पु शपथ “० 
ध्ष » भर कैब डे बे 
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(४१७): उल्ठों: अंईने--“निर्मित्तई नप्जीमे -तो..:.? ४ #« 


:... ऐसी निमित्त आये तो: ऐसा होता है, और निमित्त न आये तो 
नहीं. होता --इस प्रकार जिनके निमितावीन दृष्टि है उन्हें ऋमंबद्ध- 
पर्याम्न की ग्रथार्थ प्रतीति नहीं है । “ क्रुमबद्धयर्याय, होना हो किन्तु 
निमित्त न. आये तो ?” यह प्रश्न ही. उल्दा है | ऋरमबरद्धपर्याय .में 
जिस समय जो निम्तित्त है वह भो निदिचत ही है; निमित्त न हों 
ऐसा होता ही नहीं । -' ६ - 


(१८) दो नई बातें ! - समझे उसका कल्याण 


एक तो निंयमृसांर को . “शुद्धकारणकार्य ' की बात, और दूसरी 
यह 'ऋ्रमब॒द्धपर्य्ाय ' की वात-।--झह दो बातें सोनगढ़ से नई निकली हें-- 
ऐसा कई लोग कहते हें; लोगों में आजकल यह बात प्रचलित ,नहों 
है डूसलिग्रे,,नई .मालूम होती .है । शुद्धंकारणपर्याये को बात सूक्षम है, 
झौर दूसरो ग्रह ऋष॒बउद्धयर्बाश् को बात सूक्ष्म है,--यह बात ज़िसे जमे 
जाये उसका कल्याण हो जाता है! यह एक क्रमबद्धपर्याय की बात 
बराबर समझे तो उसमें निर्चय-व्यवहार और उपादान-निमित्त श्रांदि 
सब स्पष्टीकरंर: श्रा.जाते हैं । व॑स्तु .की पर्याय क्रमबद्ध और में उसका 
जैयके-यहं” समेकेने से सब समाधान हो- - जाते हैं.) भगवान! अपने 
कीयक्रस्वभाव की भूलकर तूं पर के(कस्चे की -भान्यता' में रुक गया -! 
पर. में  तेशै« प्रभृत्ता या पुरुषार्थ तेहीं है; : इस ज्ञायकंभाव- में ही 
तेरी प्रभुताः हैं, तेरी प्रभु तेरे ज्ञांयकमन्दिरं - -में विराजमान- है उेंसेंके 
सन्‍्मुख. हो "और उसकी प्रतीति कर । 
(१६) आत्मा अंतादि: से! जायकभावरूप ही +रहा है 


 जैगन में एकैम्ड्रिय से लेकर पःर्वे३्ट्रिय' तक का प्रत्येक जोव॑ और 
श्रेनंत सिद्धभ्गेवानं, और अनन्तानेन्‍त पेरमाणुओं में प्रत्येक परमाणु; 
ने सब॑ ऋषुबद्धरूप से परिणमित हो ही रहे है, में उंनमें .क्या बंदंल - 


>> न 
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सकता हैं? में ती ज्ञायक हुँ--ऐसा जो निर्णय करे उसे सम्यग्दंदोलि 
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हो जाता है। आत्मा का ज्ञान स्वभाव है वह अनादि अनन्त जानने का 
ही कार्य करता है। आत्मा तो अनादिकाल से ज्ञायकमावरूप ही रहा है, 
किन्तु अज्ञानी को मोह द्वारा वहः.अन्यथा अध्यवसित हुआ है--यह बात 
प्रवचनसार की २००वीं गाथा में कही है | आत्मा तो ज्ञायक होनें 
पर भी अज्ञानी उसकी प्रतीति नहीं करता, और “में पर का कर्ता 
हैं “ऐसा मोह द्वारा अन्यथा मानता है । 


(२०) कर्थंचित्‌ ऋ्रमे-अक्रमपना किसमप्रकार है? 

कोई ऐसा कहता -है कि--“जीव की पर्याय में कुछ क्रमबद्ध हैं 
और कुछ अ्क्रमरूप हें; तथा शरीरादि अजीव की पर्याय में भी 
कुछ कऋ्रमबद्ध हें और कुछ अक्रमरूप हें ।/--वह सारी बात वस्तु के 
द्रव्य-गुण-पर्याय_ से विपरीत है, ज्ञानस्यभाव से विपरीत है और 
केवली से भी विपरीत है अर्थात्‌ सूत्र से भी विपरीत है। वस्तु में 
ऐसा क्रम-अक्रमपना नहीं है, किन्तु पर्याय अपेक्षा से क्रमबद्धपना; 
और गुण सहवर्ती हँ उस अपेक्षा से अक्रमपना--इसग्रकार वस्तु क्र- 


अक्ररूप है। . .. 

: (२१) केवली को मानता है वह कुृदेव को नहीं मानता | 
कोई ऐसा कहता था कि-+'जैसा -केवली ने देखा वैसा . हुआ 

है, इसलिये जो फिरका (संप्रदाय) मिला और जैसे गुरु .मिले (-वे 


_' भले ही मिथ्या हों तथापि) उनमें 'फेरफार करने की उतावल नहीं 


करना चाहिये; क्‍योंकि कुदरत के नियम में वैसा आया है इसलिये 
' उसे बदलना नहीं चाहिये ॥ 

“किन्तु भाई ! तुझे केवलज्ञानः का विव्वास हो गया है? 
झौर कुदरत का नियम. अर्थात्‌ वस्तुस्वरूप जम गया है ? अजिसेकैवल- 
ज्ञान का विश्वास हो गया है और वस्तुस्वरूप समझ में आ गया 
उसके श्रंतर में गृहीत-मिथ्यात्व . रहता ही .नहीं; ..कुषर्म . को या 
कुगुरु को माने ऐसा क्रम उसके होता ही नहीं । इसलिये सम्यक्त्त्री 
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' जीव कुघर्म-कुगुरु का त्योग करे तो उससे- कहों उसके पर्याय.. को 
ऋ्रमबद्धता टूट जांतो है-ऐसा नहों है। सच्चे, पुरुषार्थ में निर्मल 
' ऋमबद्ध पर्याय होती है । प ५ 
(२२) ज्ञायकस्वभाव थे "् 
* जो द्रव्य जिन गुणों से उत्पन्न हो-अर्थात्‌ जिस पर्यायरूप से 
परिणमित हो उसीके साथ वह तन्‍्मय है। अहो ! द्रव्य स्वयं उंस- 
'. उस पर्याय' के साथ तल्मयं होकर परिणमित हुंआ है, वहाँ दूसरा 
कोई उसे क्‍या करेगा ? आत्मा तो परम पारिणामिक स्वभावरूप 
ज्ञायक “है; ज्ञायकभावरूप रहना ही उसका स्वभाव है। ऐसे स्वभाव 
का निर्णय किया वहाँ स्वभाव की ओर के पुरुषार्थ से शुद्ध पर्यायें 
होती जाती है । का 
(२३) “क्रमबद्ध को नहीं मानता वह केवली को नहीं मानता ” 
“बस ! जैसा निमित्त आये वैसी पर्याय होती है; हम क्रमबद्ध , 
को नहीं मानंते ।” ऐसा कहनेंवाला केवलोभगवान को भी नहीं 
मानता, और वास्तव में वह आत्मा को भी नहीं मानता । क्रमबद्ध- 
: पर्याय को अस्वीकोर करना वह ज्ञानस्वभांव का ही अस्वीकार करने 
जैसा है। भाई ! यह क्रमबद्धपर्याय कहीं किसीके घर की कल्पना नहीं 
है, किन्तु वस्तु के घर को वात है; वस्तु का ही स्वरूप ऐसा है। 
कोई न माने तो उससे कहीं वस्तु का स्वरूप नहीं बदल सकता ) 
(२४) ज्ञानस्वभाव की ओर पुरुषार्थ को 'मोड़े बिना ऋ्रमबद्धपर्याय 
समझ में नहीं आती 


“शुभ-अशुभ भाव भी जैसे क्रमबद्ध थे वैसे आये;” ऐसा कहकर 
जो जीव राग के पुरुषार्थ में ही .अटक रहा है और ज्ञानस्वभाव की. 
ओर. पुरुषार्थ को नहीं मोड़ता, वह वास्तव में कऋ्रमबद्धपर्याय को 
समझा ही "नहीं है, किन्तु मात्र बातें करता है। ज्ञानंस्वभाव का निर्णय 
करने से राग की रुचि छूट जाती है ओर तभी कमबद्धपर्याय का 
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सच्चा निर्णय होता है। भाई.! से किसके समक्ष देखकर, करेम॑ब्े: 
प्रवीय मानता है ? जिसने शायेकस्वभाव कौ- ओर देखकर क्रैमेवंद्धन 
पर्याय का निर्णय किया, वह राग का भी' ज्ञाती ही ही गयां है;ः 
यह राग बदलकर इस समय ऐसा राग कहूँ इसप्रकार- सगे,को ब्रदः 
लने की वृद्धि में से उसका वीर्य हट गया और ज्ञॉर्नेस्व्शाव . की 
ओर ढल गया; उसके राग दूर होने .का क्रम चालू हो गया है 

वर्ततात साधकदशा हुईं है और उसी पुरुषार्थ .से ऋमत्रद्धपर्याय के 
क्रम. में. अल्पकाल में केवलज्ञान भी आयेगा, उसका पुरुषार्थ चल रहा 
है. ,ज्ञानी को क्रमबद्धपर्याय के निर्णय. में स्वभाव की. दृष्टि से प्रयत्त 
चालू ही है, वह ज्ञान की अधिकता. रूप ही .भर्थात्‌ भूतार्थ के 
आश्रित ही परिणभित होता है; उसमें न उतावंल है और न प्रमाद 
है। प्रवचनसार की २०२वों.गाथा.. में पं. हेमराजजी . कहते हैं कि 
-विभावपरिणुति को छूठता न. देखकर सम्यरृष्टि जीव आकुलं- 
व्योकुल भी नहीं होता और सर्मस्त विभावपरिणति को टालने का 
पुंर्षार्थ किये बिना भी नेहों रहता; भूंतार्थस्व्ाव का आश्रुत्य॒ करके 
वंर्तता है उसंमें उसे पुरुषार्थ बंना ही रहता है। एक साथ पाँचों 
समवाय उसमें आ जाते हूँ। 


(२५) अपने-अपने अवसरों में प्रकाशमान रहते हें 


. प्रवचनसार गाथा ६९ “सदंबद्ठिदं सहावे दब्बं...” इत्यादि 
ओआंचोर्यदेंव ने ऋ्मबद्धपर्याय का सिद्धांत अलौकिक रीति से रंख दिया 
है। हार के मोती के हृष्टांत से, द्रव्य के पुंरिंणाम॑ जैंपने-अपने 
अवसरों में प्रकाशमान रहते हें--यह बात संमक्ाकर क्रमबद्धपर्याय का 
स्वरूप एकदम स्पष्ट कर दिया है। और एके ही समय में उत्तपादं- 
डयय,-श्र,व, होने पर भी. उन तीनों का. भिल्‍्न-भिन्‍न लक्षण है--वादा 
सर्थात्‌ ;बयय, - नष्ट - होनेवाले भाव के ,-आश्रित है; उत्पाद, उत्पन्न 
होनेवाडे. भाव के आशित है-ओभौर श्रौव्य , स्थित रहनेंवाले 
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भाव के आश्रित है ।--इसप्रक्रार प्रंतिसमय उत्पाद-व्यय-क्रूव कहकर 
उसमें भी क्रमबद्धपर्याय की साँकल बना ही है। (देखो गाथा १०१) 


(२६) 'संतूं और उसे जानंनेवाला ज्ञानस्वभाव 

अहो ! भगवन्तों ने जंगल में निवास करके, अपने ज्ञान में वस्तु- 
स्वरूप- की ग्रहंर करंके ताहश वर्णन किया है। एंक ओर सम्पूर्ण 
सत्‌ का ज्ञेय पिण्ड जंगत में पड़ा है और दूसरी ओर उसे जानने- 
वाला ज्ञानंस्वभाव॑ है। महासत्ता सतृं, अंवांतेरसत्ता संतू, जड़-चेंतन 
प्रेत्येक द्वेव्य त्रिंकालं. .सतूं और उंसेकी प्रत्येक समय की पर्याय भी 
ऋरमबद्धप्रवाह में उसके अपने स्वेकालं से सतू, और इन सबको 
जाननेवाली ज्ञानंपर्याय भी सत्‌ [--इसप्रकार सब ऋ्रमबद्ध और व्यव-* 
स्थिते खत है। जहाँ उसका निर्णयः किया वहाँ अपने को ज्ञातृत्व' 
'ही रहा और कत्ृत्व की भिथ्याबुद्धि दूर हो गई। सत्‌ का जश्ञाता 
न रहकर उप सत्‌ को बदलना चाहे वह मिथ्याबुद्धि है। | 


(२७) ज्ञानस्वभाव के निर्णय में पाँचों समवाय आ जाते हैं 


समस्त पर्यायें. तो ऋ्रमबद्ध ही हैं, किन्तु उसका निर्णय कौन 
करता है? ज्लाता का ज्ञान ही उसका निर्णय करता है। जिस 
ज्ञान ने ऐसा निर्णय किया उसने अपना (ज्ञानस्वभाव का) निर्णय भी 
साथ ही कर लिया है। जहाँ स्वभाव सन्‍्मुख होकर ऐसा. निर्णय 
किया वहाँ-- 

(१) स्वभांव की ओर का सम्यक्‌ “पुरुषार्थ” आया, . 

(२) जो शुद्धता प्रगट हुई है वह स्वभाव में से हुई है, इसलिये 

“स्वंभाव भी आया, 


(३) उस समय जो निर्मल पर्याय प्रगट होना थी वही प्रगटी है. 
इसलिये “नियत” भी आया, ' 


(४). जो निर्मलदशशां प्रगट हुई है वही उस समय का स्वकाल है. 
. इंसेप्रकार स्वकाल- भी आ “गया, 
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(५) उस समय निमित्तरूप कर्म के उपशमादि स्वयं वर्तते हें, 
इसप्रकार “कर्म” भी अभावरूप निमित्तरूप से जा गयाः 
--उपक्रोक्तानुसार स्वभावसन्मुख पुरुषार्थ में पाँचों समवाय एक 
साथ आ जाते हैं । 
(२८) उदोरणा-संक्रमणादि में भी क्रमबद्धपर्याय का नियम 


कर्म को उउश्म, उद्दोरणा, संक्रमणादि अवस्थाओं का शास्त्र में 
वर्णन आता है, वह सब अजस्यायें भो ऋरमवद्ध ही हैँ; शूभभाव से 
जीव ने असाता प्रकृति का साता रूप से संक्रमण किया--ऐसा कथन 
आता है, परंतु वहाँ, कर्म को वह अवस्या होना नहीं थी और- जीव 
ने को-ऐसा नहों है; किसु वैसे अवस्था होने के समय जीव के 
वैसे परिणाम निमित्त होते हँ-रऐेसा बतलाथा है । सर्वत्र एक ही 
अ्वाधित नियम है कि पदार्थों की' अवस्था क्रबंद्ध है और आत्मा 
ज्ञायक है--फेरफार करनेवाला नहीं है। जीव ने शुभभाव किये 
और कर्म में श्रसाता पलटकर साता हुई, वहाँ उस्त कर्म की अवस्था 
में फेरफार तो हुआ है, किन्तु उससे कहीं उसकी अवस्था का क्रम नहीं 
टूटा है; और जीव ने शुभभाव करके उस अजीब में फेरफार 
किया--ऐसा भी नहीं है; असाता वदलकर साता हुईं वहाँ ऐसा ही 
उस अजीव की अवस्था का क्रम था । 


(२६) द्रव्य सतत, पर्याय भी सत्‌ 


लोग कहते हें कि--जीव सब छोड़कर चला गया; किन्तु वहाँ 
उसने कहीं जीवत्व छोड़ा है? जीव तो जीवरूप रहकर ही अन्यत्र 
गया है न! जिसप्रकार जीव जीवरूप से सत्‌ रहा है उसीप्रकार 
उसकी प्रत्येक समय की पर्याय भी उस उस समय का सत्‌ है, वह 
वदलकर दूसरे समय की पर्यायरूप नहीं हो जाती । 
(३०) ज्ञायक के निर्णय बिना सब पढ़ाई उल्टी है 

में ज्ञान हँ-ज्ञायक हूँ ऐसा न सानकर पर में फेरफार करना 
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मानता है वह बुद्धि ही मिथ्या है। भाई ! आत्मा ज्ञान है-इस बात 
के निर्णय बिना तेरी सब पढ़ाई उल्टी है; तेरे तर्क और न्याय भी 
विपरीत हैं । ज्ञानस्वभाव की गम पड़े बिना आगम भी अनर्थकारी 
हो जाते हें । शास्त्र में निमित्त से कथन आये वहाँ अज्ञानी अपनी 
विपरीत दृष्टि के अनुसार उसका आशय छेकर उल्टा मिथ्यात्व का 
पोषण करता है । 


(३१) “में तो ज्ञायक हूँ 

सब जीवों की पर्याय क्रमबद्ध है तों में किसे बदल सकता हूँ ? 
सर्व अजीवों की पर्याय भी क्रमबद्ध है तो में किसे पलट सकता हूँ ? 
--मैं तो ज्ञायक हूँ; ज्ञायकत्व ही मेरा परम स्वभाव है । में ज्ञाता 
ही हूँ, किसीको बंदलनेवाला नहीं हूँ। किसीका दुःख मिटा दूँ 
या सुल्रो कर दूँ यह बात मुझमें नहों है--इसप्रकार अपने ज्ञायक 
आत्मा का निर्णय करना वह सम्यस्दर्शन है । 


(३२) अपनी मानी हुई सब बात को बदलकर यह बात समभना पड़ेगी 


सोलापुर में अधिवेशन के समय बिद्वतूपरिषद ने इस कऋ्रमबद्ध- 
पर्याय के सम्बन्ध में चर्चा उठाई थो. किन्तु उसका कोई निर्णय 
नहीं आया; ज्यों का त्यों गीला: ही .समेट लिया; क्योंकि जो इस 
बात का- निर्णय करने लगें तो, निमित्त के कारण कहीं फेरफार होता 
है--यह बात नहीं रहती और अभी तक का रठा हुआ सब बदलना 
पड़ता है। किन्तु वह सब बदलकर, - ऋ्मबद्भुपर्याय, जिस प्रकार कही 
जाती है उसका निर्णाय किये बिना किसी प्रकार श्रद्धा-ज्ञान सच्चे 
नहीं हो सकते । 


(३३) क्रमबद्ध परिणमित होने वाले ज्ञायक का अकतृ स्व अकत्‌ त्व 


आत्मा ज्ञानस्वमावी वस्तु है; ज्ञान उसका परम स्वभाव है; 
और ज्ञान के साथ श्रद्धा, चारित्र, आनन्द, वीर्य इत्यादि अनन्त गुण 
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रहते हैं । द्रव्य परिणमित होने से उन समस्त गुणों का क्रमानुसार 
परिणमन होता है । 

आत्मा ज्ञायक है इसलिये उसका स्वभाव स्वपर को जानने का 
है; पर को करे या राग द्वारा पर का कारण हो ऐसा उसका 
स्वभाव नहीं है, और पर उसका कुछ करे या स्वयं पर को कारण 
बनाये--ऐसा भी स्वभाव नहीं है; इस प्रकार अकारणकार्यस्वभाव है। 

यहाँ सर्वविशुद्धजान-अधिकार में यह क्रमबद्धपर्याय की - बात 
लेकर आचार्यदेव ने जीव का अकतृ त्व सिद्ध किया है, श्रर्थात्‌ जीव 
जशायक ही है--ऐसा समभाया है। जीव ज्ञानस्वभावी है, उसके 
अनंत गुणों की समय-समय की पर्यायें क्रवद्ध ही उत्पन्त होती हैं 
और वे जीव के साथ एकमेक हैं । तीनकाशन की प्रत्येक पर्याय अपने 
स्वकाल्‌ में ही उत्पन्न होतो है, कोई भी पर्याय उल्टी-सीधी उत्पन्न 
नहीं होतों । | बी 
(३४) पुरुषार्थ का महान प्रइन 

इसमें महान प्रदन यह है कि--“तब फिर पुरुषार्थ कहाँ रहा ? ” 

समाधान :-- यंह निर्णाय किया वहाँ मात्र ,ज्ञातापना ही रहा, 
इसलिये पर में फेरफार करने की बुद्धि से हटकर पुरुषार्थ का बल 
स्वभाव को ओर ढल गया । इसप्रकार ज्ञान -के.साथ वीर्यगुण (पुरु- 
पार्थ) भी साथ हीं है। ज्ञान की क्रमबद्धपर्याय. के साथ स्वभाव की 
ओर का पुरुपार्थ भी साथ ही वर्तता है; कऋ्रमबद्धपर्याय में पुरुषार्थ 
कहीं पृथक्‌ नहीं रह जाता । क्रमबद्धपर्याथ का निर्णाय करके ज्ञान 
स्वीन्मृख हुआ वहाँ उसके साथ वीर्य, सुख, . श्रद्धा, चारित्र, अस्तित्व 
इत्यादि अनन्तगुर एकसाथ ही परिणमित होते हैं इसलिये इसमें पुरु 
पार्थ भी साथ ही है । 


(३५) “जञापक” और “कारक” ३५) “ज्ञाप/” और “कारक... 


अनादि-अनंतकाल में किस समय “किंस द्रव्य की कैसी - पर्याय- है 
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वह॒सर्वज्षदेव ने वर्तमान में प्रत्यक्ष जान लिया है; किन्तुदसर्वज्ञदेव 
ने जाना इसलिये वे द्रव्य वैसी -कऋरमबद्धपर्यायरूप से परिणमित " होते 
ह--ऐसा नहीं हैं; किन्तुं उस-उस समय की निश्चित्‌ ऋ्मवद्धपर्यायरूप 
से परिणंमित होनें का द्र॒व्यों का ही स्वभाव है। सर्वज्ञ का केवल- 
ज्ञान तो 'ज्ञापक' अर्थात्‌ बतलानेवालां है, वह कंहीं पदार्थों का कारक 
नहीं है। छहों द्रव्य ही स्वयं अंपने-अपने छह कारकरूप से परिणमित 


होते हें ।) 


# दूसरा प्रवचन # 
[ आश्विन कृष्णा १३, वीर सं. २४८० ] 


शध्य्य्य्य्स्स््य्म्न्भ्य्य्ख््चय््खचख्लख््ख्थिसख्ट्खि््थय्य्थ्व्स्ख्थििथय्य््ख्श्थिखिथव्य्य्ध्य्य्थयध््््य्््पस्खखश्ट्स्सयभनन्सस्सस््नम्सन्स् 

2000७ क्रमबद्ध होने पर भी' शुद्धस्वभ्ाव के पुरुषार्थ बिना शुद्धपर्याय 
कभी नहीं होती । ज्ञानस्वभांव की प्रतीति का अपूर्व पुरुषाथ' करे उसीकों 
सम्यग्द्शनादि निमल पर्याय ऋमबद्ध होती दें । 


(३६) जिसका पुरुषार्थ ज्ञायक की ओर ढला उसीको कऋ्रमदद्ध की श्रद्धा हुई उसीको कऋरमवद्ध की श्रद्धा हुई 


“अहो ! में ज्ञायक हूँ, ज्ञान हो मेरा परम स्वभाव है;-ऐसे 
निर्णय का अन्तर में: प्रयत्त करे उसके ऐसा निर्णय हो जाता है कि 
वस्तु का ऐसा ही स्वभाव -हैं और सर्वज्ञदेव ने केवलज्ञान से ऐसा ही 
जाना है। जिस जीव ने अपने ज्ञान में ऐसां निर्णय किया उसे सर्वज्ञ 
से. विरुद्ध कथन करनेवाले (अर्थात्‌ निमित्त के कारण कुछ फेरफार 
होता है या. राग से: धर्म होता है-ऐसा मनानेवाले) कुदेव-कुगुरु- 
कुंशास्त्र की मान्यता छूट गई है; उसका पुरुषार्थ ज्ञानस्वस्‍भाव की 
ओर ढला है और उसीको. सर्वज्ञदेव की तथा करमबद्धपर्याय की यथार्थ 
श्रद्धा. हुई है । 
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(३७) सर्वज्ञदेव को न माननेवाले 

कोई ऐसा कहे कि "“सर्वज्ञदेव भविष्य की पर्याय को वर्तमान में 
नहीं जानते, किन्तु जब बह पर्याय होगी तब वे उसे.जानेंगे ! “--तो 
ऐसा कहनेवाले को सर्वज्ञ को श्रद्धा भी नहीं रही । भाई रे ! भविष्य 
के परिणाम होंगे तब सर्वशदेव जानेंगे--ऐसा नहीं है, -सर्वज्ञदेव को. 
तो पहले से ही तीनकाल-बीनलोक का ज्ञान वर्त रहा है। तुझे 
ज्ञायकरूप से नहीं रहना है किन्तु निमित्त द्वारा क्रम बदलना हो सकता 
है ऐसा मानना है तो यह तेरी दृष्टि ही विपरीत है । ज्ञानस्वभाव की दृष्टि 
करनते से पर्याग्र -का निर्मल क्रम प्रारम्भ हो जाता है, यह नियम है। 

जीव-अजीव के सर्व परिणाम क्रमबद्ध जैसे हें वेसे सर्वज्ञदेव नें 
जाने हैं और सूत्र में भी. वेसे ही बतलायें हें; इसलिये आचार्यदेव ने 
गाथा में कहा है कि--“जीवस्साजीवस्स दु जे परिणामा दु देसिया 
सुत्ते......” जीव-अजीव के क्रमबद्ध परिणाम जैसे हैं वेसे ही उसी 
सब भ्रकारों के सर्वज्ञदेव ज्ञाता हैं, किन्तु उनके कारक नहीं हैं । । 
(३८) जो आत्मा का ज्ञायकपना नहीं मानता वह केवली आदि को 

भी नहीं मानता 


जीव प्रतिसमय अपने क्रमबद्धपरिणामरूप से उत्पन्न होता है; जीव 
में अनन्त गुण होने से एक समय में उन अनन्त गुणों के अनन्त परिणाम 
होते हैं; उनमें प्रत्येक गुण के परिणाम प्रतिसमय- नियमित कऋ्रमबद्ध ही 
. होते हैं।-ऐसे वस्तुस्वभाव ,का निर्णय करने से ज्ञान स्वसन्मुख 
होकर अ्रकर्तारूप से--साक्षीभाव से परिणमित हुआ; . वहाँ, साधकदशा' 
होने से अभी अस्थिरता का राग भी होता है किन्तु ज्ञान तो उसका 
भी साक्षी है। स्व-परप्रकाशकज्ञान विकसित हुआ ' उसकी क्रमबद्ध- 
पर्याय ऐसी ही है कि उससमय. ज्ञायक को जानते हुए वैसे राग को 
सी .जाने। ऐसे ज्ञायकपने को न माने और पर्याय के क्रम में फेरफार 
करता मानें तो वह जीव आत्मा के ज्ञानस्वभाव को नहीं मानता; 
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केवलीभगवान को भी वह नहीं .मानता और केवलज्ञान के साधक गुरु 
कंसे होते हें उन्हें भी वह नहीं जानता | क्रमबद्धपर्याय की प्रतीति 
करके जिसने अपने ज्ञानस्वभाव को प्रतोति में लिया उसे सम्यरदर्श- 
नादि हुए हैं, और उसीने -वास्तव. में केवलीभगवान को, उनके शास्त्रों 
को और. गुरु को माना है। 


५६६ ३९) पर्याय क्रमबद्ध होने पर भी, पुरुषार्थी को हो सम्यर्दर्शनादि 
निर्मल पर्यायें होती हैं ह 


देखो, इसमें आत्मा के ज्ञायकस्वभाव के पुरुषार्थ को बात है। 
“क्रमबद्धपर्याय” का ऐसा अर्थ नहीं है कि जीव चाहे जैसे कुधर्म को 
मानता हो तथापि उसे सम्यग्दर्शन हो सकता है। अथवा चाहे जैसे 
तीव्र विषय-कषायों में वर्तता हो या एकेन्द्रियादि पर्याय में वर्तता हो 
तथापि उसे भी क्रमबद्धरूप से उस पर्याय में सम्यस्दर्शनादि हो जायें 
--ऐसा कभी नहों होता । जो कुधर्म को मानते हैं, तीत्र विपय- 
कषाय में वर्तंते हें, या एकेन्द्रिय में पड़े हैं, उन्हें कहाँ अपने ज्ञान- 
स्वभाव की या क्रमबद्धपर्याय की खबर है ? पर्याय क्रमबद्ध होने पर 
भी शुद्धस्वभाव के पुरुषार्थ बिना कदापि शुद्धपर्याय नहीं होती । जान- 
स्वभाव की प्रतीति का अपूर्व पुरुषार्थ करे उसीको सम्यग्दर्शनादि 
निर्मल पर्यायें ऋ्रमबद्ध होती हें और जो वैसा पुरुषार्थ नहीं करता 
उसे क्रमबद्ध मलिन पर्याय होती है । प्रुरुषार्थ के बिना ही हमें 
सम्यग्दर्शनादि निर्मलंदेशा हो जायेगी--ऐसा कोई माने तो वह क्रम- 
बद्धपर्याय का रहस्य समझा ही नहीं है। जो जीव कुद्देव को, कुगुरु 
को, कुधर्म को मानता है और स्वच्छुन्दता से तीज कषायों में वर्तता 
है-ऐसे जीव को कऋ्रमबद्धपर्याय की श्रद्धा ही नहीं है। भाई * अपने 
ज्ञानस्वभाव के पुरुषार्थ बिना तूने ऋंमबद्धपर्याय को कहाँ से जाना 
जबतक्क कुदेव-कुधर्म आदि को माने तबतक उसकी ऋमबद्धपर्याय में 
सम्यरदर्शन की योग्यता हो ही नहीं सकती । सम्यस्दर्शन की योग्यता- 
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वाले जीव को उसके साथ ज्ञात का विक्रास, स्वभाव का 'पुरुषार्थ आदिं 
भी थोग्य ही होते हैं; एकेन्द्रिणा आदि पर्याय में उसप्रकार के ज्ञान, 
पुरुषार्थ आदि नहीं होते, ऐसा ही उस जीव की पर्याय का क्रम है। 
यहाँ तो यह बात है कि पुरुषार्थ द्वारा जिसने ज्ञानस्वभाव की प्रत्तीति 
की उसे सम्यग्दर्शन हुआ, इसलिये पर का और रागादि का अकर्ता 
हुआ और उसीने क्रमबद्धपर्याय को यथार्थ रूप से जाना है। अभी तो 
कुदेव और सुदेव का निर्णय करने की भी जिसके ज्ञान में शक्तिति 
नहीं है, उस जीव में ज्ञायकस्वभाव का और अनंत गुणों की क्रम- 
बद्धपर्याय का निर्णय करने की शक्ति तो कहाँ से होगी ? और 
यथार्थ निर्णय के विना ज़्मबद्धपर्याय में शुद्धता हो जाये-ऐसां 
नहीं होता । दे 
(४०) “अनियतनय” या “अकालनय” के साथ कऋरमबद्धपर्याय का 
विरोध नहीं है 
प्रवचनसार के परिशिष्ट के ४७ नयों में २७ वें अनियतनय 
से आत्मा को “अनियत” कहा है, परंतु अ्रनियत अर्थात्‌ अक्मबद्ध-- 
ऐसा उसका अर्थ नहीं है। वहाँ पानी की उष्णता का उदाहरण 
देकर समझाया है कि जिसप्रकार उष्णता पानी का नित्यस्थायी 
स्वभाव नहीं है किन्तु उपाधिभाव है, इसलिये उस विकार की अपेक्षा 
से आत्मा को अनियत कहा है। इसीप्रकार ३१वें बोल में वहाँ 
“अकालनय” कहा है, उसमें भी कहीं इस क्रमबद्धपर्यायथ के नियम «से 
विरुद्ध बात नहीं हैं; कहीं क्रमबद्धपर्याय को तोड़कर वह बात नहीं 
है । (इन अनियतनय तथा अकालनय सम्बन्धी विशेष समझ के लिये 
आत्मर्म में प्रकाशित होनेवाले पूज्य गुरुदेव के प्रवचन पढ़ें।) 
(४१) जैनदर्शन की मूलवस्तु का निर्णय जैनदर्शन की मृः का निर्णय 
मूल वस्तुस्वभाव क्‍या है उसका. पहले ब्रराबर निर्णय करना 
-चाहिए। आत्मा का ज्ञाता-हृष्टा स्वभाव क्या है ? और ज्लेय- पदार्थों 
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का क्रमबंदस्वभात्र क्या है ?>-उसके निर्शेय में विश्वर्देशनरूंप जैन- 
दर्शन का निर्णय न जाता है; किन्तु अज्ञांनिय़ों को उसका . निर्णय 
:नहीं-- है 4 

देखो, यह मलव॒स्तुं हैं; इसका पहले निर्णय क्रनां चाहिये. | 

मूलवस्तु के निर्णय बिना धर्म नहीं हो सकता। जिस प्रकार कोई 
आदमी किसी दूसरे आदमी के पास पाँचहजार की उंगाही के लिये 
जाये; वहाँ कर्जदारं आदमी उसे अच्छी--अंच्छो मिठाइयों का. भोजन 
कराये; किन्तु लेनदार कंहे कि भाई ! भोजन की बात पीछे, पहले 
मुख्य (मूल) बात करो, यानी में पाँचहजार झूपये लेने आया ,हूँ; ' 
उनकी पहले व्यवस्था कर दो;--इस “प्रकार वहाँ भी मुख्य 
बात पहले करते हैं; उसी प्रेकार यहाँ मुख्य (मूल) रकम 
: यह है कि आत्मा ज्ञानस्वभावी है उसका . निर्णय करना चाहिये.। 
आत्मा ज्ञायकस्वभाव है और पंदा्थों की पर्याय का क्रमबद्धस्वभावः 
है--उसका जो निर्णय नहीं करता, और “ऐसा निमित्त चाहिये तथा 
घेसा व्यवहार चाहिये--इंसप्रकार व्यवहार की रुचि में रुक जाता. 
है उसका किचित्‌ भी हित नहीं होता । अहो ! में ज्ञायक हुँ-वह 
मूल बात जिसकी प्रतीति में आ गई उसे ऋ्रमबद्धपर्याय जमे बिना नहीं- 
रहेगी; और जहाँ यह बात जमी वहाँ सब स्पष्टीकरण हो जाते हैं । 


(४२) हार के मोतियों के दृष्टान्त द्वारा .कमबद्धपर्याय द्वारा क्मबद्धपर्याय की समझ; 


भोर ज्ञान को सम्यक करने की रीति रीति 


प्रवचनसार की €€वीं गाथा: में लटकते हुए हार का दृष्ठान्त 
देकर, उत्पाद-व्यय-प्रू व सिद्ध क्रिये. हें; उसमें भी क्रमबद्धपर्याय की 
बात छा जाती है। जिस प्रकार.लठकते हुए हार के मोतियों में 
पीछे प्रीछ्ले के स्थानों में पीछे पीछे .के मोतियों के प्रगर्ट ( प्रंकाशिंत ) 
होते से और आगे. आगे के मोतियों के प्रगट नहीं होने से भत्येक 
मोती अझषवे->अपने स्थान में प्रकाशित है; उसंसें आगे-आगे के स्थान में 
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आगे-आगे का मोती प्रकाश्ति- होता है श्रौर. पीछे-पीछे के 
मोती प्रकाशित नहीं :होते; उसी प्रकार' लटकते हुए 'होर .की - भाँति 
परिणमित द्रव्य में समस्त परिणाम अपने-अपने अवसरों में प्रकाशित 
रहते हैं; उसमें पीछे-पीछे के अवसरों में पीछे-पीछे के परिणाम प्रगट होते हैं 
और आगे-आगे के परिणाम प्रगट नहीं होते। (देखो, गाथा ६९ की टीका ।) 
लटकते हुए हार के डोरे में उसका प्रत्येक मोती यथास्थान ऋरमबद्ध 
जमा हुआ है; यदि उसमें उल्ठा-सीधा करने जाये-पाँचवें नम्बर 
का मोती हटा कर पच्चीसवें तम्बर पर लगाने जाये--तो हार का 
डोरा टूट जायेगा, इसलिये हार की अखण्डता नहीं रहेगी। उसी 
प्रकार जगत का प्रत्येक द्रव्य भूलता श्रर्थात्‌ परिणमनशील है । अनादि- 
अनन्त पर्यायरूप मोती क्रमबद्ध जमे हुए हैं; उसे न मानकर एक 
भी पर्याय का क्रम तोडने जायें तो गृण का और द्रव्य का क्रम टूट 
जायेगा, अर्थात्‌ श्रद्धा ही मिथ्या हो जायेगी । में. तो ज्ञायकं हूँ; में 
निमित्त बनकर किसीकी पर्याय में फेरफ़ार कर दूँ--ऐसा मेरा स्वरूप 
नहीं है;--इस प्रकार ज्ञायकस्वभाव की प्रतीति द्वारा अकर्ताप्रवा हो 
जाता है अर्थात्‌ सम्यग्जान होता है, और वही जीव स्व-परप्रकाशक 
ज्ञान द्वारा इस क्रमबद्धपर्याय को यथार्थतया जानता है ।--इसप्रकार 
अभी तो ज्ञान को सम्यक करने की यह रीति है; इसे घमझे बिना 
सम्यग्ज्ञान नहीं हो सकता । 


(४३) ज्ञायकभाव का परिणमन करे वही सच्चा श्रोता 

इस ऋ्रमवद्धपर्याय के विषय में आजकल बड़ी गड़बड़ी शुरू हुई 
है, इसलिये यहाँ उसका विशेष स्पष्टीकरण करते हैं । अ्रभी-ल्लो जिसे 
इस बात के श्रवण का भी-प्रेम न आये वह अन्तर में पात्र >होकर 
परिणमित कहाँ से करेगा ? और अक़ेल़े श्रवण का प्रेम करे किन्तु 
स्वच्छुन्द टालकर अंतर में ज्ञायकभाव,.का परिणमन .न. करे त्ो- उसने 
भी वास्तव में यह वात नहीं सुनी है। यही. वात समयसार की 
चौथी गाथा में आचार्यदेव ने रखी है;- वहाँ: कहा है कि एकंल्वविभक्‍त 
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शुद्धात्मा का श्रवण जीव नें पहले कभी नहीं किया है; अनन्तवार 
साक्षात्‌ तीर्थंकर भगवान के समवशरंण में. जाकर दिव्यध्वनि सुन 
“आया; तथापि आचार्य भगवान कहते हैँ “कि :उसने -भावभासनरूप 
शुद्धात्मा. की बांते ” का अ्रवरा किया ही नहीं; क्यों ? क्‍योंकि अंतर 
में उपादान जागृत कंरके उस. शूद्धात्मा की रुचि नहीं की इसलिये 
उसके श्रवण .में निमित्तपनों भी नहीं आया । - | 


(४४) जहाँ, स्वच्छन्द है व जहाँ , स्वच्छन्द है वहाँ 'ऋरमबरद्धपर्याय की श्रद्धा नहीं है; साधक ु 
को ही क्रेमबद्धपर्याय की सच्ची श्रद्धा हु... 


. भ्रदन :- ऋ्रमबद्धपर्याय - की श्रद्धा हो जाये, किन्तु पर्याय के क्रम 
में से स्वच्छन्द ' दूर नःहो.तो 0 : /: -.. ० पहल 
उत्तर--ऐसा हो ही नहीं सकता। भाई ! जो क्रमबद्धपर्याय की 
श्रद्धा करे उसके पंयाय में स्वच्छुन्द का क्रमः रह ही नहीं. सकता; 
क्योंकि ज्ञानस्वभाव के सन्‍्मुख होकर उसने वह.प्रतीति की है। ज्ञान- . 
स्वभाव की पहिचान के पुरुंषार्थ बिनाःअकेली क्रमबद्धपर्याथ का नाम 
ले, उसकी यहाँ' बात .नहीं है; क्योंकि ज्ञानस्वश्राव-की पहिचान बिनाः 
वह कऋमबद्धपंर्याय- को भी. नहीं समझा है। ज्ञावस्वभाव की -ओर 
उन्मुख . होकर. ऋमबद्धपर्यायः की प्रतीति की वहाँ तो अन॑तगुणों का 
अंद निर्मलरूपः से परिणमित होने लगा- है; श्रद्धा में सम्यंस्दर्शनः 
हुआ, ज्ञान में- सम्यस्ज्ञान- हुआ, आनंद: के अंश का वेद॑न हुआ, वीर्य 
का अ्रंश् स्वोन्मुख हुआ,--इसप्रकार:समस्त- गुणों की अवस्था के क्रमः 
में निर्मल॑ता का प्रारम्भ हो गया. अभी जिसके श्रद्धा-शान सम्येक्‌ 
नहीं हुए हैं; आनंद का भाव नहीं: है; +वीर्यबल अन्तरुस्वभावोन्मुख - 
नहीं हुआं- है, उसे'-कषबद्धपर्याय .की सच्ची -प्रतीति नहीं है। क्रमवद्ध- 
पर्योय की- प्रतीति के. साथ तो .स्वभाव की.ओर का पुरुषार्थ है; 
श्रद्धानज्ञांत संम्यक्‌ हुए हैं, अतीन्क्रिय.-आनुंदु - और वीतरागता का, अंश 
प्रगट हुओः हैं; इसलिये वहाँ. स्त्तच्छःद , तो ,द्ोता ही नहीं । सृधक्रदला 


जाग * हा 
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सें अस्थिरता का राग आता है, किन्तु. वहाँ स्वच्छन्द नहीं -होता । 
और जो राग है उत्तका भां परमार्यतः तो- वह ज्ञानी ज्ञाता ही है। 
इसे प्रकार इसमें भेदज्ञान की वात है। सम्यर्दर्शनं कहो, भेदज्ञांन कहो 
या ज्ञायकभाव का पुरुषार्थ कहो, अथवा - क्रमबेंद्धपर्यायः की अतीति 
कहो; वस्तुस्वभाव- का निर्णय कहो-यह सब सांथ ही हैं। क्मवर्् 
पर्याय की श्रद्धावाले को हुठ भी नहों रहती और स्वेच्छन्द भी चंहीं 
रहता । सम्यकृश्रद्धा होने के साथ ही उसे उसी क्षण चारित्र प्रगट 
करके मूनित्व धारंण क़र लेनां चांहिये--ऐसी हठं नहीं होती।. और 
चाहे जैसा राग हो उसमें कोई हंज नहीं है-ऐस स्वच्छेन्द भी नहीं : 
होता; ज्ञायकभावरूप मोक्षमार्ग का उद्यमं उसंके चलता: ही रहता * 
है) चारित्र की कमजोरी में अपना हीं अयराध मानता है। किसी 
अन्य का दोष नहीं मानता । 
(४५) यह समभे तो सब गुत्यियाँ सुलभ जायें 

आजकल उपादान-निमित्र और निरचय-व्यवंहार की वेड़ी उलं- 
भनें चल रही हैं; यदि यह क्रमवद्धपर्यायः का स्वरूप बराबर समझे 
| तो वे सारी गुत्यियाँ सुलक सकती हैं । “द्रव्य अपने क्रमबद्धपंरिणाम-: 
. रूप से उत्पन्न होता है/--ऐसा कहा उसमें उस-उस पर्याय का क्षणिक 
उपादान आ जाता है। प्रत्येक समय की पर्याय अपने-अपने - क्षरिक 
उपादाने से ही क्रमबद्धरूप से--तियमिंतरूप से उत्पन्न होती है; 
अपने परिणा्ों से ही अर्थात्‌ उस समय की क्षरिक योग्य्रेंता से. 
ही उ्तन्त होती है, निमित्त'से"उत्पन्त ,वहीं...होती । प्रत्येक गण में 
अपने-अपने क्षरिक उपादाने:से ऋमबंद परिणाम उत्पन्न ६ होते हैं। 
-+इस प्रकार अनंत गुणों के अनंत परिणाम गक समय -में“उत्पंत्त होते 
हैँ। यह जो क्रमबद्धपंता केंहा जाता है वह “उद्धवंता सॉमास्य 
की प्रपेंक्षा से अर्थात्‌ कालप्रवाह की अपेक्षा से कहा जातों- है । 
६४६) वजभीत जैसा निर्शत्र 


भाई ! अपने ज्ञान को अंतरोंत्मुंत् करके एंकेवारे वंजभीतें जैसे 
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मंथार्थ, निर्णय तो कर। वज्ञभीत जैसा निर्णय किये बिना मोक्षमार्ग 
“की ओर तेरा वीर्य नहीं चलेगा | यह निर्णय करने से तेरी प्रतीति 
में निरंतर ज्ञान की अधिकता हों जोंयेगी और राग उस ज्ञान का. 
शेय हो जायेगा । इसके अनुभवज्ञान बिना अनादि से स्व-पर के 
स्वरूप को भूलकर पर को में कंझ और पंर को बदल दूँ ऐसा 
मान रहां है--ऐसी. जुद्धि तो संसारभ्रमण के कारण॑ह्प है | 
(४७) केर्वेली की भाँति.सर्व जीव ज्ञांनस्वरूप हें केर्वली की भाँति-सर्व जीव ज्ञानस्वेरूप हूँ 

- आत्मा ज्ञानस्वभावी है; ज्ञान किसें बदलेगा ? जिस प्रकार 
. केबलीभेगवान जंगंत के ज्ञाता-हृष्टा हीं हैँ, उंसी प्रकार यह आत्मा 
भी ज्ञाता-हंष्टापंने का ही कार्य कर रहा है। भगवान एक समय 
में परिपूर्ण जानते हें और यह जीव अल्प जान॑ंतां है+इतना ही 
अन्तर है।. किंतु अपने ज्ञाता-हष्ठापने की प्रतीति न करके, अन्यथा 
' भानकर जीव संसार में भटक रहा है। अल्प और अधिक ऐसे भेद 
को गौरा कर डलि तो सर्व जीवों में ज्ञान का एक ही प्रकार है. 
समस्त जीवे ज्ञानस्वरूप हें और जानने का ही कार्य करते हैं; किंतु 
ज्ञानरूप से अपना अस्तित्व है उसे प्रतीति में न लेकर, ज्ञान के 
अस्तित्व में पर का अस्तित्व मिलाकर प्र के साथ एकत्व. मानता 
है, पर से लाभ-हाति मानता है वही दुःख और संसार है। 


(४८) निर्मित्त वास्तव में कारक नहीं किन्तु अकर्ता है 


#सर्वज्ञभंगवानं को तो परिपूर्ण ज्ञान विंकसिंतं हो -गयां है, वें 
तो ज्ञायंक हैं इंसलिये वे पर में कुंछ भी फेरफार नहों करते, मेह. 
- बात ठीके है; किंतुं यह जीव तो निमित्तेरूप से कारक होकर अपनी * - 
इच्छांनुसार पदार्थों में फेरफार--उल्टांसीधा कर: सकता है ? --ऐसा 
' कोई कंहे तो-वँह भी. सत्य नहीं हैं । ज्ञायक हो या कारक हो, किंतु 
“चंद्वोरथ की ऋमबर्द्धपर्यायें को बर्दलेंकर- कोई उल्टी-सीधी नहीं कंरंता। 

प्रत्येक द्रव्य निरन्तर स्व॑यं ही अपना कंपरक होंकर कऋरमबंद्धपर्यायरूँपे 
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से उत्पन्न होता है, निमित्तरूप दूसरा द्धव्य वास्तव में कारक नहीं 
किंतु अकारक है; अकारक को कारक कहना वह उप्रचारमात्र 
है; इसी प्रकार निमित्त अकर्ता है, उस अकर्ता. को-कद्रा- कहना. वह 
उपचार है-व्यवह्ार है--अभूतार्थ है। 

(४६). ज्ञायक के निर्णाय में ही सर्वज्ञ का निर्णय 


भगवान सर्व के ज्ञायक हें--ऐसा निर्णय किसने किया ? जोन- 
स्वभाव के सन्मुख' होकर स्वयं ज्ञायक हुआ तभो भगवान' के लेयक- -: 
पनें का यथार्थ निर्णय हुआ । 


(५०) पर्याय में अनन्यपना होने से, पर्याय के बदलने -पर. द्रव्य भी 
बदलता है; चक्‍की के निचले पाट की भाँति. वह सर्वथा 
कटस्थ नहीं है 
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यहाँ ऐसा कहा है कि क्रमवद्धपरिणामरूप से द्रव्ये उत्पन्न 
होता. है--“दंबियं जं उप्पज्जइ गुणेहिं त॑ं तेहिं जाणसु अणण्शुं” द्रव्य 
अपने जिन गूणों से जिन क्रमबद्धपरिंणामोंप उत्पन्न होता है 
उनमें उसे अनन्य -जान। इसलिये, श्रकेली पर्याय ही पलंटती है. और . . 
व्य गुण तो “चक्की के निचले पाट की भाँति” सर्वथा :कूटस्थ ही 
रहते हैं--ऐसा नहीं है (पर्याय के बदलने से उस-उसे- पर्यायरूप , 
से द्रव्य-गृण उत्पन्न -होते हैँ। पहले समय की पर्याय में - जोः- द्रव्य-- . 
गुण अनन्य थे वे 'दूसरे .समय प्रलटकर दूसरे समय -कीः “पर्याय - में. 
अनन्य हूँ ।/ पहले समय- में पहली पर्याय का जों कर्ता था वह [बदलकर 
दूसरे समय में दूसरी पर्याय. का कर्ता हुआ है । इसी प्रकार: कर्ता 
की भाँति कर्म, करण, सम्प्रदान, अपादान,. और अधिकररणु---इन सब 
कारकों में प्रतिसमय परिवतंन. होता है। पहले समय जैसा... कतपिना 
था वसा ही ,कर्तापना दूसरे समय नहीं रहा;. .पर्याय के... बदलने से 
कर्तापन्रा आदि भी, बदले हैं । (कर्ता-कर्म.अ्ादि. छह कारक पहले जिस 
स्वरूप में थे, उसी स्वरूप ,में. दूसरे. समय. नहीं रहे ।. पहले समय में 
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.पहली पर्याय के- साथ तद्गूप. होकर उसका 'कंतरव:था, और दूसरे 
समय - में दूसरी .वर्याय) के ,साथ, तद्ूप', होकर उस-दूसरी पर्याय का 
कर्तृ त्व. हुआ 4 इसप्रकार पर्याये अपेक्षा से, नई नई पर्यायों के साथ 
तद्गप होता-होता सारा. द्रव्य प्रतिसमय पलट रहा है; द्र॒व्य-अपेक्षा 
से प्रूवता है ) यह कुछ सूक्ष्म बात .है। 

* “अ्रंवचनसार की &३वीं गाथा में भी कहा है कि--'तेहि पुणो 
पज्जाया...” द्रव्य तथा गुणों से पर्यायें होती हैँ। द्रव्य के परिणणमित 
होने से उंसके- अनन्त गुण भो क्रमबद्धपर्यायरूप से साथ ही परिण- 
मित हो जाते हें। पर्याय में अनन्यरूप से द्वव्य उत्पन्न होता है--ऐसा 
कहने से, पर्याय के परिणमित होने से द्रव्य भी परिणमित हुआ है 
-यह बात सिद्ध होती है; क्‍योंकि यदि द्रव्य सर्वथा हो परिणमित 
न हो. तो पहलीः पर्याय से छूटकर दूसरी पर्याय के साथ वह अँसे 
'तद्रूप होगा ? पर्याय के बदलने पर यदि द्रव्य न बदले तो बह अलग 
पड़ा रहेगा ! --इसलिये दूसरी पर्याय के साथ उसकी तद्बपता हो ही 
नहीं सकती । किन्तु ऐसा नहीं होता; पर्याय परिणमित होती रहें 
और, द्रव्य अलग रह जाये ऐसा नहीं होता। 


कोई ऐसा कहे कि-“पहले समय की जो पर्याय है वह स्वयं ही 

दूंसरे समय की पर्यायरूप परिंणमित हो जाती है, द्रव्य परिणमितं नहीं 

होता”-तो यह बांत असत्य है। पहली पर्याय -में से दूसरी पर्याय 

नहीं आती; पर्याय में से पर्याय प्रगट होती है-ऐसा माननेवाले को 

तो “पर्यायमूढ़” कहा है । पर्याय के पलटने पर उसके साथ -ब्रव्यु 

- क्षेत्र और भाव भी (पर्याय अपेक्षा से) पलट गये हैं। यदि ऐसा न 
हो तो समय-समय को नई पर्याय के साथ द्रव्य का तहूवता| सिद्ध 

नहीं हो सकता । “सर्व द्रव्यों का अपने परिणामों के साथ तादाल्य 

'हैं”...ऐसा कह कर आवचार्यदेव नें अलौकिक नियमः दिखा दिशा है। शी 
दीपचंद जी' कृत चिदृविलास में भी यह वात की है । 


(२) 


(५१) जीव का सक्ष्चा जीवन 

जीव अपने क्रमबद्धपरिण[मरूप से उत्पस्त- होता: हुंआ, उसमें 
तन्म्यरूप से जीव ही है, अजीव नहीं है। अजीव के या शग्र के आंत्रयं 
से उत्पन्त हो ऐसा जीव का सक्ष्चा स्वरूप नहीं है ।:और कऋमंबद्ध- 
परिणाम न माने तो उसे भी वस्तुस्वरूप की खबर नहीं है | “जीवित 
जीव” तो अपनी ऋमबद्धपर्याय्रूप से ही उत्पन्न होता -है, उसके बदले 
अजीवादि निमित्त के कारण जीव उत्पन्न होता. है--ऐसा माने;-अथवा 
तो जीव निमित्त होकर अजोव को उत्पन्न क़रता है--ऐसा माने तो 
उसने जीव॑ं के जोवन को नहीं जाना है। जीव का जीवन तो ऐसा 
है कि पर के कारण-कार्य बिना ही स्वयं अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से 
उत्पन्न होता है। - ' 


(५२) दष्टि अनुसार कमबद्धपर्याय होती है 


“आत्मा ज्ञायकस्वरूप...समभावी सूर्य है,-ऐसे स्वभाव को जो - 
नहीं जावता और स्वच्छन्दी होकर मिंथ्यात्व की विषमवृद्धि से कर्तृत्व 
मानता है-पर में उलटा-सीधा करना चाहता है--उसनें जीव को 
वास्तव में माना ही नहीं है; ज्ञायकस्वरूप जोवतत्व को उसने जाना 
ही नहीं है। क्तृत्व मानकर कहीं भी फेरफार करने ग्रया वहाँ. स्वयं 
जशञातारूप से नहीं रहा, और क्रमबद्धपर्याय ज्ञेयरूप है उसे नहीं माना; 
इसलिये अकर्ता साक्षीस्वरूप ज्ञायक जीवतत्व उसकी दृष्टि में नहीं. 
रहा । ज्ञायकस्वभाव पर जिसकी इष्टि है वह ज्ञाता है--अकर्ता है 

और निर्मल क्रमबद्धपर्यायरूप से वह उत्पन्न होता है । न्ातास्वभाव- 
पर जिसकी दृष्टि नहीं है और पर के साथ निमित्त-तैमित्तिक सम्बन्ध 
पर ही जिसकी दृष्टि है उसे विपरीतदृष्टि में ऋमबद्धपर्याय अलुद्ध - 
द्ोती है। इस प्रकार यहः इृष्टि बदलने को बात है; पर की हृष्टि । 
छोड़कर ज्ञायकस्वश्वाव की दृष्टि करने की यह बात है; . ऐसी- दृष्टि 
प्रगट किये बिना यह ब्रात यथार्थरूप से समक में नहीं था सकती | 


श्र] 


(४३) ज्ञायक के लंक्ष (१३) जायंक के लक्ष बिना एक भी न्याय सच्चा नहीं होता 





- पाती -का .जों प्रवाह हैं वह. उलठा-सींधां - नहीं होता; पहुँले 
का पीछे और पीछे का आंगे-“ऐसां नहीं होतां; उंसी प्रकार द्रंव्य 
अपने अनादि-अनन्त पर्यायों के प्रवाहक्रम को. द्रविंत होता है-अ्रवा- 
हित होता है;. उस प्रवाहक्रम में जिस-जिस पर्याय को वह द्रवित 
होता है उस-उसं पर्याय के साथ वह अनन्य है। जिस प्रकार मकान 
के खिड़की-दरवाजे नियत हैं; छोटे-बड़े अनेक खिड़की-दरंवोंजों में 
जिस स्थान पंर जो खिड़की यां दरवाज़ा लंगाना हो वही बराबर 
वेठता है; बंड़ा देवाजा काटकर छोटे दरवाजे की जगह 
लगा दें तो उसे बंडे दरवाजे की जगह क्या लगायेंगे ? बड़े दरवाजे 
की ' जगह कंहीं छोटा देखाजा फिटे नहीं हों सकेता, वहाँ 
तो बढ़ई प्रत्येक खिड़की--दरवाजे पर नम्बर लिख रखता है। यदि 
उस नंम्बर म॑ गंड़बड़ी हो जाये तो खिड़को-इंरवाजों का मेल दूंढ 
जाता है। उसी प्रकार आत्मा ज्ञायकस्वरूप है और पदार्थ उसके 
ज्ेय हैं; उन पंदार्थों की क्रंमबद्धप॑र्याय में जिस पर्याय का जो 
स्थान (-ल्वकालं) है वंह आगे-पीछे नहीं होता । यदि एक भी 
पर्याय के स्थान को (प्रवीहक्रम को) बदलकर इधर-उधर करने 
जायें तो कोई व्यवस्था ही न रहे; क्योंकि एक पर्याय को बदलकर 
दूसरे स्थान पर रखा, तो दूसरे स्थान की पर्याय को बदलकर तीसरे 
स्थान पर॑ रखना पड़ेगी--इसप्रकॉर सारा द्रव्य ही छिन्नेभिन्‍्न हो 
जायेगा,--अर्थातूं उस जीव की. दृष्टि में द्रव्य खंण्ड-खण्ड होकर 
मिथ्यात्व हो. जायेगा; सर्वज्ञता था ज्ञायंकता तो सिद्ध ही नहीं होगी । 
“में ज्ञायक हूँ”,-इस बात का जंबतकं लक्ष न हो तबतक एंक भी 
संच्ची न्योयं संमक में नहीं आ संकंतां। औत्मा ज्ञायक और सर्व 
पंदांथ शैय,-इस प्रंकारं शान और ज्ञेय दोनों व्यवस्थित हें। '्जुसे 
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पदार्थ हैं "वैसा ही ज्ञांने जर्निता है, और जैसा'ज्ञान जॉनेतों हैं वैसे 


४ ह 


ही पदार्थ हैं, तवापि किपतो के कारण कोई. नहों है--ऐसा वस्तुस्वरूप 
है |, ऐसा वस्तुस्वरूप जानकर जो ज्ञाता हुआ वह राग का भी 
ज्ञाता ही है और वह राग भी उसके- ज्ञान का ज्ञेय, होकर रहता 
है । पदार्थों को व्यवस्था का ज्ञायक न रहकर फेरफार करना मानता: 
है उसे अपने ज्ञान का हो विश्वास नहीं है। 


(५४) “पदार्थों का परिणमन व्यवस्थित या अव्यवस्थित ?” 


भाई, तू ज्ञान है; ज्ञान क्या करता है? वस्तु जेसी हो वेसी 
जानता है। तेरा स्वरूप जावने का है। तू विचार तो कर कि पदार्थों 
का परिणमन व्यवस्थित होता है या अव्यवस्थित ? यदि व्यत्रस्थितः 
कहा जाये तो उसमें कहीं भी फेरफार करना नहीं रहता, ज्ञातृत्व 
ही रहता है; और यदि अव्यवस्थित कहा जाये तो ज्ञान ने जाना 
कया ? पदार्थों का परिणमन श्रव्यवस्थित कहने से ज्ञान ही अव्यव- 
स्थित सिद्ध होगा; क्‍योंकि अव्यवस्थित हो तो केवल्ीभगवान . ने 
जाना क्‍या ? इसलिये न तो केवलज्नान ही सिद्ध होगा और 
आत्मा का ज्ञानस्वभाव ! ज्ञानस्व्रगराव को पहिचान के बिना दे 
मिथ्यात्व दूर होता है और न धर्म का अंश भी प्रगट होता है। 
(५५) जीव या अजीव सबकी पर्याय क्रमबद्ध है, उसे जाननेवाला 


ने 
न्त 
तो 
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ज्ञानी तो ज्ञाताभावरूप से ही ऋ्रमबद्ध उत्पन्न होता है 


कोई कहे कि “कभी जीव क्रमवद्धपरिणामरूप से परिणमित 
होता है और कभी अक्रमरूप से भी; उसी प्रकार अजीव भी कभी 
क्रमबद्ध परिणमित होता है और कभी जीव उसे अक्रमरूप से भी 
परिणमित कर देता है ।“--ऐसा नहीं है। भाई ! जीव या अजीव 
किसी का ऐसा स्वरूप नहीं है कि अक्रेमरूप से परिणमभित हों । 
केवलज्ञान चौथे गुणस्थान में हो जाये और .सम्यग्दर्शन तेरहवें गुसस्थान 
में हो-ऐसा कभी नहीं होता; पहले केवलज्ञान हो जाये और -फिर 


[शशि] 
मुनिदक्षा ग्रहण करे--ऐसा भी कभी नहीं होता; ऐसा ही वस्तु के 
परिणमन का स्वभाव .है।. धर्मी के स्वभावहृष्टि में ज्ञायकभाव का 
पुरुषार्थ चालू ही है; ज्ञान में घैये है, चारित्र में अल्पराग होतां 
है उसे भी जानते हैं; .किन्तु उन्हें आकुलता नहीं है, उतावल नहों 
. है, हठ नहों है; वह ता ऋात्रद्ध अनने ज्ञाताभावरूप उत्पन्न होता 
हुआ उसमें तद्गप है। हे 
(५६) अजीव भी अपनी क्रंमबद्धपर्यायरूप से स्वयं उत्पन्न होता है 


जिसप्रकार  जोव अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता है; 
उसीप्रकार अजीव भी अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता है, 
जीव उसका कर्ता नहीं है। यह शरीर हिले-डुले, भाषा बोली 
ज़ाये, वह सब अजीव की क्रमबद्धपर्यायें हें। उसमें जिस समय जो 
पर्याय होती है वह उसके अपने से ही होती है, उस पर्यायरूप से 
बह अजोव स्थयं ही उलन्‍्त होता है, जीव उसका कारण, नहीं 
है, और न वह जीव का कार्य है। इस प्रकार श्रकार्यकारणपना 
जीव में भी है, ओर अजीव में भी है, इसलिये उन्हें परस्पर कोई 
भी कारणकार्यपता नहीं है;--ऐसा वस्तुस्वरूप वतलाकर यहाँ 
आत्मा का. ज्ञायकस्वभाव बतलाना है। 


(१७) सर्व द्रव्यों में “अकार्यकारणशक्ति ।” ५७) सर्व द्वव्यों में. “अकार्यकारणरक्ति ।” 


सर्व द्रव्यों को अन्य द्रव्य के साथ उत्पादक--उत्पाद्ुभाव का 
अभाव है, अर्थात्‌ सर्व द्वव्यों को पर के साथ अकार्यकारणपना है। 
इसप्रकार “अकार्यकारणशक्ति” सभी द्रव्यों में है। अज्ञानी कहते हें 
कि “शअकार्यकारणशक्ति तो सिद्ध में ही है और संसारी जीवों को 
तो पर के साथ कार्य-कारणपना- है”--यह बात झूठ है। 


(५८) पुदुगल' में ्रमबद्धपर्याय' होने पर भी....... 


पुद्गल में: कर्म- झादि की अवस्था भी क्रमबद्ध है; पुदुगल में वह 
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अवस्था होना नहीं थी और जीव ने विक्रार करके वह अवस्था 
उत्पन्न की ऐसा नहीं है. पुद्गलकर्म में -उपशम-उदीरणां-संक्रमण:- 
क्षय इत्यादि जो अवस्थायें होती हैं उन अवस्थाओंरूप से पुद्गल स्वयं 
क्रमवद्धपर्याय से उत्पन्न होता है। ऐसा होने पर भी ऐसा नियंम है 
कि ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि से ज्ञातां होक़र जीव जहाँ अकर्तारूप से 
परिणमित हुआ, वहाँ जगत में ऐसी क्रेमबद्धपर्याय की योग्यतावाले 
कोई परमाणु हो नहीं हें कि जो उसे मिथ्यात्वप्रकृति रूप से बँधें। 
मिथ्यात्वप्रकृति के साथ का निमित्त-नेमित्तिक संबंध ही उसे ज्ञायक- 
दृष्टि में से छट गया है ।--यह बात श्राचार्यदेव अगली गाधाओ्नों में 
बड़ी अच्छी तरह समझायेंगे | 

(५६) क्रमबद्धपर्याय को न समभनेवाले की कुछ भ्रमणायें बे 


अजीव में ज्ञान नहीं है, इसलियें उसकी अ्रवस्था तो जेसी होना 
होती है वैसी ऋ्रमबद्ध होती रहती है; किन्तु जीव्र की अवस्था क्रम- 
बद्ध नहीं होती, वह तो अक्रमरूप भी होती है--ऐसा कोई माने तो 
वह बांत असत्य है। ह 

अजीव में ज्ञान नहीं है, इसलिये जीव उसकी अवस्था जैसी 
करना चाहे वेसी कर सकता है, इसलिये उसकी अवस्था क्रमबंद्ध नहीं 
है किन्तु अक्रम है; पानी भरा-हो उसमें जैसा रंग डालोगे वैसे 
रंग का हो जायेगा-ऐसा कोई माने तो उसकी बात भी भूठः है। 

ऋ्रमबद्धपर्याय है इसलिये हमें कुछ भी पुरुपार्थ' नहीं करना 
चाहिये--ऐसा कोई माने तो वह भी अज्ञानी है; क्योंकि ऋमृबद्धपर्याय 
के निर्णय में ज्ञातामात्रवने का पुरुषार्थ आ जाता है उसे वह नहीं 
समझा है । 

में ज्ञायक हे-एसे स्वभाव का पुरुषार्थ करने से सर्व द्वव्यों की 
क्रमवद्धपर्याय का भी निर्णय होता हैं, चह यथार्थ है। इस और जात्मा 
का ज्ञायकस्वभाव न माने तथा दूसझी ओर प्रदार्थों में क्वद्धपरिणाम 


न 


जिशि 


न माने और फेरफार करना माने, तो वहु जीव न तो वस्तुस्वरूप को 
जानता है, और्‌ ने पंचपरमेष्ठी भगवन्तों को ही वास्तव में मानता है। 


(६०) जोब के कारण बिना ही अज़ीव॒ क्रो ऋषबद्धप्र्साय 


शरीर की अवस्था भी अजीव से होती है। में उसकी अवस्था 
को ब्रदलूँ अथवा तो अनुकूल आहार-ब्रिहार का बराबर ध्यान रखकर 
शरीर को अच्छा कर दूँ--ऐसा जो मानता .है वह सिथ्याहृष्टि है. 
आहार के एक रजकण को भो बदलना वह जीव की क्रिया नहीं है। 
“दाने-दाने पर खानेवाले का नाम/--ऐसी एक पुरानी कहावत 
वही आयेगा; जीव उसका ध्यान रखकर दरीर की रक्षा कर दे 
“ऐसा -नहों है । जीव के कारण बिना-ही अजीव अपनी क्रमबद्ध- 
. 'पर्यायरूप से उत्पुत्त होता है। आत्मा का स्व॒भ्ाव अपने ज्ञायकभावरूप 
से उत्पन्त होने का है। 

“अरे ! इस शरीर का कोई अंग जिस तरह ऊँचा-नीचा करना 
हो वेसा हम कर सुकते हैं; तो क्या हममें इतनी शक्ति नहीं है 
कि परमाणु को बदल सके ?”--ऐसी दलील शज्ञानी करते हैं । 

ज्ञानी कहते हें कि अरे “भाई ! क्या -परमाणुओं में ऐसी शक्ति 
- नहीं है कि वें अपने क्रमबद्धपरिणमों से ऊँचे-नीचे हों ? क्‍या 
अजीव द्रव्यों में शक्ति ही नहीं है ? भाई ! अजीव में भी ऐसी 
शक्ति है कि तेरे कारणपने के बिना ही वह स्वयं अपनी हलन- 
चलनादि अवस्थारूप उत्पन्न होता है, अपनी श्रवस्था में वह तद्गप है; ह 
उसमें कुछ भी फेरफार करने की शवित जीव में नहीं है ।--जीव में 
. उस्तें जबने को शक्ति है-। इसलिये तू अपने ज्ञायकस्वभाव का निर्णय्‌ 
कंर और अंजीव. के कतृत्वं की बुद्धि छोड़ । 
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_#& तीसरा प्रवचन # 


[ आश्विन कृष्शा १ ४, घीर सं. २४८०, ] 





जिसे समझने से आत्मा का हित हो ऐसा उपदेश लॉ इच्टोपदेश 
है। यहाँ “योग्यता!” कहकर समग्र-समय की पर्याय की स्वतंत्रता बत- 
लाईं जाती है वही उपदेश इृष्ट है; इसके सिवा पर के कारण कुछ होना 
बतलाये अर्थात्‌ पराधीनवा बतल्ाये वह उपदेश इृष्ट नहीं है--हितकारी 
नहीं है --प्रिय नहीं है। समय-समय की क्रमवद्धपर्याय बतलाकर श्रात्मा को 
झपने ज्ञायकस्वभाव की ओर ले जाये वह उपदेश इष्ट है । | 


(६१) अधिकार की स्पष्टता * 

: ग्रह सर्वविशुद्ध-ज्ञान-पधिकार है; “सर्वविशुद्धज्ञान” यानी 
अकेला ज्ञायकभाव । ज्ञायकस्वरूप जीव कर्म का कर्ता नहीं है--यह 
वात यहाँ सिद्ध करना है। क्रमबद्धपर्याय के वर्णन में आत्मा का ज्ञायक- 
स्वभाव सिद्ध करके उसे अकर्ता बतलाया है। आत्मा निम्ित्तकरूप से 
भी जड़कर्म 'का कर्ता नहीं है--ऐसे। उसका स्वभाव है । 


कर ) ऋमवद्धपर्याय में शुद्धत का क्रम कब चालू होता है? 
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प्रथण तो जीव की बात की है कि--जीव अपने अनन्त गुणों के 
परिणामों से ऋ्रमवद्ध नियमितरूप से उत्पन्न होता है, और उन परिणामों : 
में अनन्यरूप से वह जीव ही है, अजीव नहीं है । इसमें द्रव्य 
गुण और पर्याय तीनों आ गये । अपने अनादि-अ्रनंत परिणामों में 
क्रमवद्धलू्प से उत्पन्न होता हुआ ज्ञायकस्वभावी जीव किसी पर के 
कार्य. में कारण नहीं है और कोई पर, उसके कार्य में कारण नहीं 
है; किसीके कारण किसीकी'. भ्रवस्था, के क्रम में फेरफार हो--ऐसा 
कभी नहीं होता। “में ज्ञायक हँ--ऐसी स्वभावसन्मुख दृष्टि होने 
से धर्मी को क्रमवद्धपर्याय निर्मलरूप से परिणमित -- होने लगती है, 
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किल्तु पर्यायःको -आग्रे-पीछे :.करने पर उसकी दृष्टि नहीं है। इस 
प्रकार ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि का पुरुषार्थ होने :से क्रमबद्धपर्याय- में; 
शुद्धता का क्रम चालू .हो जाता है। - ि 


(६३) अकत॒ त्व सिद्ध करने: के लिये क्रमबद्धपर्याय की बात क्‍यों ली.? 


किसी को ऐसा प्रइन उठे कि यहाँ तो आत्मा को अकर्ता सिद्ध 
केरना है, उसमें यह क्रमंबद्धपर्याय की वात क्‍यों की ?--तो उसका 
कारण यह है कि जीव और अजोव समस्त द्रव्य स्वयं अपनी-अपनी 
क्रमबद्धपर्याय से उत्पन्त होते हें-यह' बात जमे बिना, “में पर को 
बदल दू”---ऐसी कर्ताबुद्धिं नहीं छूटती और अकतृत्व नहीं होता । 
में ज्ञायकस्पमाव हूँ ओर प्रत्येक वस्तु को अवस्था ऋ्मबद्ध होती रहती 
है उसका में ज्ञाता हूँ किन्तु कर्ता नहीं हँ--ऐसा निश्चय होने से 
कर्ताबुद्धि छुट जाती है और अकर्तु त्व अर्थात्‌ साक्षीपना--ज्ञायकपना हो 
जाता .है। स्वभात्र से तो सर्व आत्मा अकर्ता ही हें, किन्तु यह तो 
पर्याय में अकर्तापना हो जाने की बात है। 


(६४) क्रमबद्ध है, तो फिर उपदेश क्‍यों ? 


पर्याय तो ऋ्रमबद्ध ही होती है, तो फिर श्ञास्त्र में इतना अधिक 
उपदेश क्‍यों दिया है ?--ऐसा कोई पूछे, तो कहते हें कि भाई * उस 
सब उपदेश का तात्पर्य तो ज्ञायकस्वभाव का निर्णय कराना है। 
उपदेश की. वाणी तो वाणी के कारण क्रमबद्ध निकलती है। इससमय 
ऐसी हो भाषा निकालकर मेँ दूसरों को समझा दूँ-ऐसी कर्ताबूद्धि 
ज्ञानी के नहीं है । 
(६५) वस्तस्वरूप का एक ही नियम 


सर्व द्रव्य अपने-अपने परिणाम के. कर्ता हें, किसी अन्य का 
हस्तक्षेप उसमें नहीं है। “ऐसा निमित्त आये तो ऐसा हो . सकता है 
और दूसरा निमित्त आये तो वैसा हो जायेगा--ऐसा वस्तुस्वरूप में 
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हीं है। वस्तेस्वेरुय का एंक हों रिर्यर्म हैं कि प्रत्येक ढर्व्य असबर् 
पयर्यिलुप से उत्पन्न होते हुआ स्वयं हों अपनी पथोय का कंस 
है, और दूसरे से वह निरपेक्ष है -वस्तु सैवयं“अपनी “ 'कमबंद्धपंययि- के 
रूप से उत्पन्न होती है--ऐसा न मानकर; दूसरा उसेंमें फेरफारं 
कर सकता है-ऐसा जो मानता है उसे पर में फेरफार करने की 
बुंद्धि रहंती है, इसलिये परे की ओर से हटकर वह अपने ज्ञायक 
स्वभाव की ओर उन्मुख नहीं होता, इसलियें उसे ज्ञातापना नहीं 
होता-अंकर्तापना नहीं होता और कर्तृत्वबुद्धि नहीं छूठतो यहाँ 
"प्रत्येक द्रव्य अपनी ऋमबरद्धपर्यायरूप सें उत्पन्‍्न होता है, दूसरा कोई 
उसका कर्ता नहीं है/--इस नियम के द्वारा आत्मा का अकतृ त्व समभाकंर 
कंर्तीवृद्धि को छड़ाते हैं । ह 
(६६) ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि प्रगट किये बिना, कऋ्रमबद्धप्र्याय की- 
ओट लेकर बचाव करना चाहे वह महान. स्वच्छन्दी है 
इस क्रमवद्धपर्याय की ओट लेकर कोई स्वच्छुन्द से ऐसा बचाव 
करे कि “हमें कोध होना था वह क्रमवंद्ध हो गया, उसमें हम क्‍या 
करें ?” तो उससे कहते हैं कि अरे मूढ़ जीव ! अभी तुझे आत्मा 
के ज्ञायकपने की प्रतोति नहीं हुई तो तू ऋ्रमबद्धपर्याय की बात कहाँ 
से लाया ! ज्ञायकस्वभाव के निर्णय से ही क्रमबद्धपर्याय का यथार्थ 
तिर्णय होता है। तेरी दृष्टि ज्ञायक पर है या क्रोध पर? यदि 
ज्ञायक पर हृष्टि हो तो फिर ज्ञायक में ऋषध होना कहाँ से आया ? . 
अपने ज्ञायकभाव का निर्णय करके पहले तू ज्ञाता हो, फिर तुझे 
क्रमवद्धपर्याय की खबर पड़ेगी। ज्ञायकस्वभाव कौ ओर उन्मूख होकर 
ज्ञायक को ज्ञान का ज्ञेय बनाना--उसीको इसमें मुख्यता है, राग 
को ज्ञेय करने को मुख्यता नहीं है। ज्ञायकस्व॑भाव॑ का निर्णये किया 
वहाँ ज्ञान की ही अधिकतां रंहती है--क्रोध्रादि की अधिकता केंमी * 
भी नहीं होती, इसलिये ज्ञाता को श्रन॑न्तांनुंबंधी ऋधेदि होते ही 


हिकह 
'” नहीं; 'आऔरैंक उसीकों: .क्रमबद्धंपर्याधः की: प्रतीतिः हुई हैं # 
..  ऋोँध: के समय। जिसे शपनस्वकूप का: तो भास' नहीं. होंता: उसे. 
क्रोध कीं ही रुचि- है; और क्रंमबद्धपर्यायूं की ओट लेकर बचाव करना. 
चाहता है वह तो महान स्वच्छुंदी है। क्रमबद्धपर्याय में ज्ञायकभाव 
. का परिणमन भासिंत- नः होकर, कोघादिकषाय काः परिणमनः भासित 
होता हैं; यहीं उसकी: विपरीतता है ॥ भाई रे!” यह मार्ग तो. छुट- 
कारे का हैंः या बंधन का है इसमें तो ज्ञानस्वभाव: काः निर्णय करकें 
छुटकारे! की बात- है; इस बात; का यथार्थ: निर्णयः होने! से ज्ञानः 
पृथक्‌ काः पृथक्‌: रहताः है ४ जो छुटकारेः का मार्ग है' उसके. बहानें” 
स्वच्छुंद काः पोषण. करता' हैं उसः जीव: को छुूटकारें का' अवसर 
कब आयेगा: !: पा | 
(६७) अजर प्याला! | शा 
- यह तो. श्रज़र>अमरः प्याज़: है;: इस प्यालिः को. पचाना' दुर्लभ: 
हैः । पृत्र: होक़र- जिसते - यह: प्यालाः पिस्ना-और, पचाया वह अजर- 
अमरु- होः जाता: है। अर्थात्‌: जन्मत्मरण रहित: ऐसे सिद्धपदः को: 
प्राप्त 'होता- है ।- 


(६८). क्रमबद्धपर्याय में, भूमिकानुसार प्रायरिंचतादि का भाव होता है. 


"लगे हुए- दोषों .काः फ्ग्विच्नत करने का. वर्णन! तो शास्त्र: में 
बहुत आता है; दोष हुआ वह पर्याय, भी . क्रबद्ध: है; तबः फिरे: 
उसका प्रायश्चितादि किसलिये ? ”--ऐसी. किसीको, शंका हो तो, 
उसका समाधान- यह है. कि--साधक- को- उस-उस- भूमिका: में: प्राय- 
श्विताद्िः का- वैसा. विकल्प होता हैः? उसकाः वहाँ ज्ञाव- कराया . है । 
सल्लक़दशा :के समय ऋमबद्धपर्यायः में+ उस अक्ारः के भाव्र/ आते, हैं; 
वहः-क्तलाया- है;। + “हमें: ऋम्रन्रद्धपर्यायः में; दोष होना था 'वहःहो। गया;. 
उसका-प्रायस्चित - क्यूए- करें ?*“-ऐसा:-कोई कहेः तो: वह: म्रिथ्याहष्टि:: 


किसी 
स्वच्छंदी है; साधकः-को;.ऐसा स्व्च्छदे: लहीं.होता /:स्नश्नकद॒ता : तो 


परम विवेक॒वाली. है; उसे अभी वीतरागता नहीं, हुई है और स्वच्छुंद 
भी नहीं रहा है, इसलिये_ दोषों, : के प्रायश्वितादि का शुभविकल विकल्प 
“ऐसी ही वंह .भूमिका है। , -. .. . ही जब 


४, ९ इईईं न्ब् मेक 
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क्रमबद्धपर्याय की श्रद्धा; होने पंर भी. सम्यक्‍त्वी, को चौथे, .; ग्रूण> 
स्थान्‌ में-ऐसा -भाव. आता हैं, कि में ;चारित्रदेशा.- लूँ; : .; मुन्ति ,कों: 
ऐसा भाव॑ आता- है कि लगे. हुए दोंब़ों की. यूर .के. तलिकद ,ज़ाकर- 
सरलतापूर्वक आलोचना करूँ और. ,प्रायश्चित लूँ--/कर्म ...तोः :जब- 
ख़िरना होंगें त़ब .खिंरेंगे, इसलिये अपने को “तप ,.. करने :* की: क्या. 
आवश्यकता -है ? ”--ऐसा विकल्प मुंत्रि.कों नहीं आता: क्रिन्छु - ऐसा 
भाव आता है कि में तप हारा निर्जरा करूँ--शुद्धता बढ़ाऊँ।+ऐसा: 
ही उस-उस भूमिका के क्रम का स्वरूप है। “चारित्रदशा , तो क़्म- 
बद्धपर्याय में जब आना होगी तब आ जाय्रेगी-ऐसा कहुँकर' 
सम्यव॒त्वी केंभी स्वच्छंदी यो प्रमादी नहीं हीता; द्रव्येदंष्टि -के 'बल में 
उसका? पुरुषार्थ चलता ही रहंता है। - वास्तव में द्रव्यदृष्टिवांलें” को 
ही-क्रमबद्धपर्याय यथार्थरूपं से समझे -'में.आती है।* क्रम बदलता नहीं” 
है, तथापि पुरुषार्थ की धारा नहीं टूटती--यह बात ज्ञाप्रक॑स्वभात्र की. 
हफ्टि बिना नहीं हो सकती शास्त्रों में प्रायश्चित आदि . का वर्णन 
करके मध्यम भूमिका में कंसे-कंसे' भाव होते हँ--उसका ज्ञान कराया 
है। वास्तव में तो. ज्ञाता!को ज्ञोर्नि फीःअधिंकतां में उन: प्रायश्चितादि 
की--विकलप भी जशेयंरूप हो है । ह आर 


कक ) क्रम-अक्रम सम्बन्ध में अनेकाल्त और. सप्तभंगी 
कोई ऐसा कहता है. कि--'सश्ची पर्यायें ऋमर्वद्ध हीःहें--ऐसाकहनें . 
में. तो...एकान्त “हो जाता है; “इसलिये 'कुँछ - .पर्यायें-ऋरमबंद्ध- हैं।:और- 


कुछ :मक्रमबद्ध हँं--ऐसा: अनेकान्त कहना अाहिये; “--तो ऐसा केहनेवालें 
को -एकान्त  अनेकान्त की ख़बर नहीं है। सभी: पर्यायें।: कर्मेव रू 
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ही. “हैं: और अक्रमरूप . “नहीं हें-.ऐसा अनेकान्त- है । अथवा कम- 
अक्रम-का : अनेक्रान्त लेना-हो.-तो.:ड्सप्रकार*है' कि सर्व गण द्रव्य में 
एक साथ सहमभावीरूप से वर्तते: हूँ,-इसलिये उस भ्रपेक्षा से द्रव्य अक्रम- 
रूप. ही है,और पर्याय-अपेक्षा से ऋमरूप, ही है,-इसप्रकार ही कथंचित्‌ 
ऋमरूप, और कर्थंचित्‌ अक्रमरूप-ऐसा. अनेकान्त है, किन्तु कुछ पर्यायें 
ऋरमरूप और कुछ पर्यायें अक्रमरूप--ऐसा मानना तो अनेकान्त - नहीं, किन्तु 
वस्तुस्वहप से _ विपरीत होने से मिथ्यात्व है। 

८ र्ग्राप-अपेक्षा, से तो .क्मृबद्धपना ही है--यह नियम है; .. तथापि 
इसमे भ्रनेकान्त और सप्तंभंगी आ जाती है। गुंसों की अपेक्षां से 
अक्रमपना' और पर्यायों की अपेक्षा से करमपंना-ऐसा अनेकेन्तस्वरूप 
है, वेहँ ऊपंर कहा जा चुका है'। तथा वस्तु में' (१) स्थात्‌॒क्रमपनों, 
(३) स्यांत्‌ अक्रमपनां, (३) 'स्थांत्‌ क्रम-अक्रमंपना, (४) स्थात्‌ अब- ' 
क्तब्यपना, (५) स्थात्‌ कंम-अवक्तव्यंपना," (६) स्थात्‌ अक्रम-अवक्त- 
पैनो; और. (७)- स्थात्‌ क्रम-अक्रेमें-अवक्तव्यपंना;--इसप्रंकार क्रम- 
अकंम सम्बन्ध में' सप्तभंगी भी उर्तेरेती है; किसे प्रकार ? वह कंहा 
जाता- है-- ; हे 

(६) पर्योयें एक के बाद 'एक क्रमबद्ध होती हें, इसलिये पर्यायों 
की अपेक्षा से कहने पर वस्तु ऋ्रमरूंप है। है 

(२) सर्व गुंण -एके साथ सहभांवी हैं; - इसलिये गणों -को अपेक्षा 
से कहने पर वस्तु अक्रमरूप है | ..... * 

(३) प्र्॒ययें तथा:गुण-ईन्त..दोज़ों की अपेक्षा से (एक साथ) लेकर 
कहते: पर वस्तु क्रम-अक्रमरूप है | ; - 

(४). एक साथ दोतों नहीं: कहे जा.सकते उस अपेक्षा .से वस्तु 
अवक्तब्य-है ॥ -..  #£. ४ हे हि 

(५); वस्तु “में .क्रमपता:और अ्षक्रमपता दोनों एक साथः होने पहु 
भी. कमरूप--कहले समय- अक्रमपने का कथन बाकी. रह जाता: है, उस 


अपेक्षा से श्स्तु क्रम-अवंक्तव्यरूप -है 9 . 

(६) इसी अंकारे अेक्रमरूप 'कंहने से क्रमपने को कथन बेग़की रह 
'जांता है, उस अपेक्षों से वस्तुं अंक्रमं-अवरकष्तव्येरूप है १ 

(७) क्रमपना और अ्रेक्रमर्पेना दोनों अनुंक्रंस से कहे जार संकेंते हैं 
किन्तु एंक साथ नहीं कहे जां संकते, 'उंस अपेक्षा से वस्तु कम-अक्रम- 
अंवक्‍तव्यंलूप है ॥ | 

--इसप्रकार क्रम-अक्रेम संवन्ध में संप्त्भगी संमंभनों चाहिये। 
(७०) अनैकान्त कहाँ और किसभ्रकार लागू होता है? (सिद्ध का हेष्टान्त) 

यथार्थ वस्तुस्थिति क्या है वह समझे बिना कई लोग अनेकांत 
के या स्थाद्वाद के नाम से गप्पें-हाँकतरे हैँ । जिस प्रक्रार अस्ति-नास्ति 
में वस्तु स्व्र-रूप से अस्तिरूप .है और पर-रूप से जास्तिरूप है; 
ऐसा अंनेकान्त है; किन्तु वस्तु स्व-रूप से भी अंस्तिरूप है और परं- 
रूप से भी अस्तिरूप है-ऐसा अनेकोन्त नहीं है, वह तो - एकान्तरूप 
मिथ्यात्व है। उसी प्रकार यहाँ. क्रम-अकम में भी समझना .अटहिये.। 
पर्याये क्रमबद्ध हें और गृण अक्रम हेँ--ऐसा अनेकान्त है;. किन्तु 
पर्यायें क्रवद्ध हें और पर्यायें अक्रम भी हें--ऐसा मानना वृहू . कहीं 
अनेकान्त नहीं है; वह तो मिथ्याहष्टि को एकान्तं है। परयोथें; तो 
क्रमवद्ध ही हे--अक्रम नहीं हैं ऐसा अनेकान्त है। पर्याय में अक्षमपना 
तो है ही नहीं, इसलिये उसमें. “कंभत्ित क्रम और .- कथंचित॑ अक्रम 
“ऐसा अनेकान्त लागू नहीं होता। बस्तु में जो धर्म हों उनमें सप्त- 
भंगी लागू होती. है, किन्तु वंस्तु-में जो धर्म ही न हो, उनमें: +संप्त- 
भंगी लाग नहीं होती । 
/ “सिद्धभंगेवन्त एंकान्त सुखी ही हैं”-ऐसे कहंनेपर कोई “जज्ञानी 
पूछे कि--सिद्ध भगवान को एकान्त सुख ही क्‍यों कहते हो? कंथोवित 
चुंख और कर्येचित्‌' >ुःखं--ऐसा ..: अनेकान्त कही . ने ?. सका 
समावान:-भाई । सिद्धेंगवान की जो सुख - अंगर्टट हुओ-“है। वह 





नह] 
ककान्त सुख हो है; उसेंमें दुःख किचिंतमात्र है हो नहीं, इंसलिंगे 
सम तेरी कहा हुआ सुखे-दुःखे के अनेकान्त लोग नहों होता। 
_ सिंद्ध॑मगंवाने की शक्ति में यो व्यक्ति में किसी प्रकार दुःख नहीं है 
इसलिये चंहाँ सुखे<दुःख की ऐसा अनेकान्त यो सरप्तेभंगी लोग नहीं 
होती; किल्तु: सिद्धभगवान को एंकान्त सुंख ही है और दुख किचित 
नहीं पहै-+ऐसा. अनेकॉन्त लागू होता 'है। (देखो, 'पेंचाध्योयी, गोया 
३३३-३४-३४५) उसींप्रकेंगर यहाँ पर्योय में ऋमबर्दता है और अक्रर्मतो 
नहों :है--ऐसा :अनेक्ते 'लांगू होता है, किन्तु पर्याय में कमला भी है 
और अक्रमते भी..है-ऐसी अंनेकॉन्त मेहीं है क्योंकि पर्याय में 
अक्रमता जहीं है। पर्याय से ही ऋर्मेुूु्प और पर्याय से 'ही अक्रमेरूप 
“ऐसा क्रम-अक्रमरूप जीव को स्वरूप नहीं है, किन्तु पर्योय से ऋ्रम- 
वेतैपनी और गुण से अक्रमवर्तीपना-ऐसा क्रम-अं्रंमहूप जीव . का 
स्वरूप है 


। (७१): इज: के :दृष्ट्ान्त से. शुका और उस ट्र.न- के -हृष्टान्त से. शंका और उसका समाधान 


: शंकाः--एक आदमी टन के डिब्बे में बेठा है और ट्रंने पूर्वदिशा:ं 
की ओर जा. रही है; वहाँ दून के चंलने से उस आदमी का भी 
सूंवे 'की औरें जो गम॑ंन हो रहा है वह तो क्रमबंद्ध है,. किन्तु वह 
आदमी डिब्बे में खड़ी होकर पंश्चिम की ओर चलने लगे तो उस 


गैंमंच की अवैस्थां अंक्रंमरूंप हुई ने ? 


भी 





समाघान:--अरे भाई! तुझे अभी क्रमबद्धपर्योय की खबर नहीं 
है । पर्योय को. क्रमबद्धपना कहा जाता है वह तो ऊंध्वप्रवाह की 
अपेक्षा से (+कांलप्रवाह की अपेक्षा से) है क्षेत्र की अपेक्षा से नहीं 
है। वह क्षाद्रमी पहले घूर्व में चछे और फिर पश्चिम में चलने लगे 
तो उससे कहीं उसकी पर्याय के काल का क्रम दूढ नहीं गया है । 
ट्रेले पूर्व में जी रहीं हों और डिंब्वे में बैठा हुआ. आदमी पश्चिम की 
$9₹-चंलंने लगे, तो .उससे कही उसकी वह पं्याय अक्रमेरूप नहीं 


ि्] 


हुई है। क्षरे ! ,ट्रेनः पूर्व-..में. जा .रही- हो और-सासी टूंन- पीछे -पहरिक्ा 
की -ओर-चलने, लगे ,तो .वह. भी, क्रमबद्ध...ही: है।-पर्फ़य्ों का करमबड़- 
पना द्रव्य के .ऊंध्वप्रवाहक्रम.: की अपेक्षा से है.।:यह:ऋमबद्धपर्याय. कौ 
“बात अनेक जीवों..ते ,तो अभीतक सुत्री ही. नहीं०है:॥; कतबद्धपता कया 
है, और किस .प्रकार है, तथा: उसका :विर्णय-करनेवाल्ले का ध्येय कहाँ 
जाता है;-वह बात लक्ष' में लेकर. समझे ही नहीं: की उसकीः-प्रतीति 
कहाँ से हो ? . वस्तु में: अन्नंत : गुणः हैं, वे सब 'एंकसाधे-«बिद्धे हुए-+- 
तिर्मकप्रचयरूप..हैं. इसलिये:-वे: अक्रमरूप :हूँ; और “पर्यायें::एंकः -के वादे 
एक--व्यतिरेकरूप--ऊर्ध्वप्रच॒मरूप -हैं.इसलिगरे -वे ऋमरूंप ।हें;। 


(७२)क्रमबद्धपर्याय: का ज्ञाताः:कौन हैं? कक २ पता कं 
7 देखो, ऋंमवद्धप्यॉय तों जीव और अजीव सभी. अब्यों- में. है; 
किन्तु यह बात' कहीं अजीव 'को नहीं समझते; यहं तो , जीत: .को 


समभाते हैं, क्योंकि जीव ही ज्ञाता हैं। ज्ञाता को अपने ज्ञायंकस्वभाव 
को भांन होने पर वह क्रम॑ंबद्धपयाये के भी. ज्ञात हो -जांता- है 3 रे 


(७३) भाषा का उत्पादक जीव-नहीं है. / णाण 





' पाँचों अजीव द्रव्य भी' अपने-अपने ग्रों से अपंले ऋमबद निय: 
मित परिणामरूंप से उत्पन्न होते हुए अजीव ही हैं--जीव.-नहीं, हैं: 
अजीब द्रव्य--उनमें प्रत्येक परंमाण भी--अन्य कारकों की.. अपेक्षा: 
रखकर स्वयं अपने छह कारकरूप होकर अपनी क़म्रबद्धपर्यायरूप से 
स्वग्न उत्पन्न होतेः हैं; वे भी किसी अन्य के “कर्ता नहीं ' हैं, - और 
दूंसरे का कार्य बनकर उसे अपना कर्ता बनायें ऐसा भी नहीं है | 
भाषा बोली जाती है वह - अजीब को क्रमबद्धपयोय है” और उसे 
प्रययरूप से अजीवद्रव्य उत्पन्न होता है, जीव उसे उत्पन्न नहीं करता । 


# ४ प्रइत :-- केवलीभगवांन की वाणी तो इच्छा. के बिता ही सहज: 
निकलती हैं. इसलिये वह ऋमबद्धपर्याय है और .उसे जीव 


(हक 


उतेन्न नहीं करंता--ऐसोा' भंले' ही कहो, किंतु 'छैझ्नर्सस की वाणी शी 
इच्छापूर्वक हैं- इसलिये छ्नस्थ' तों-अंपनी इंच्छानसार भाष॑ को पेरि 
शमितः करता हैन? 


डक क्र 
६. य न 
रे ] 


उत्तर:-- भाई! ऐसा नहीं है। केवलीभग़वान के या छद्नस्थ- 

के जो वाणी निकलती. है. वह तो अजीव के अपने बैसे ऋरमब्रद्धपरिणामों 

से. ही निकलती है, जीव के -कारण नहीं। छद्मस्थ को उस काल 

छा, होती है, “किन्तु उस इच्छा ने वाणी को उत्पन्न नहीं किया है। 

ओर इच्छा है वह ,भी ज्ञाता का ज्ञेय है, ज्ञान की अधिकता में. धर्मी. 
जीव उस इच्छा का भी ज्ञायक ही है। 


(७४) ,जायक को 'ही 'जानेने की मुख्यत्ता 


'के। मुख्यत्त 
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७४) ,ज्ञायक को 'ही 'जानेंने 
बे ढ ४ ह 


वास्‍्त॒व में-तो, इच्छा- क्रो , जानना, भी व्यवहार है। ज्ञान को 
अल़्तरोन्मुखकर -के ज्ञायक को, जानना वह परमार्थ है. क्रमबद्धपर्याय्‌ 
के . निर्णाय.'में .रागु,को, जानने की मुख्यता नहीं है किन्तु ज्ञायक .को 
जानने की मख्युता; है। ,जञान ,में ज्ञायक की,.मुरु्यता हुई तब राग को. 
उम्तका व्यवहार-श्षेय. क़ हा; ज्ञाता ज़ागूत हुआ-ज़ब राग को, हागरूप 
से -जाना और तभी राग को व्यवहार कहा गया। इस प्रकार निरचग्र- 
पूर्वक. ही व्यवहार होता - है,. : क्योंकि ज्ञान और, शग दोनों एकसाथ 
उत्पन्न होते. हैं; . धर्म शुरू होने में .पहले- रागरूप व्यवहार और फिर 
निश्चय--ऐसा- नहीं. है| यदि राग को अर्थात्‌ व्यवहार को पहले 
कहो -तो ज्ञान के. बिना (तिश्च॒ुय के बिना) उस व्यवहार को जाना. 
किसने .? व्यवहार स्वयं, तो अंधा है, उसे कहीं स्व-पर की. खबर, 
नहीं है राग और भेदरूप व्यवहार का पश्च छोड़कर निश्चय -. करे 
अवृल॒म्बन, करके, स्व-प्रप्रकाशक जाता जागृत्‌ हुआ वही, ज़ायक .को 
जानते 'हुए राग को- भी व्यवहार ज्ञेयरूप' से जानता है । ऋमवद्धपर्यायं 
के निर्णय में' निश्चेयं-व्यवहार दोनों एकसाथ' हैं;' पहले 'व्यवहार' और 





पी: 


फ़िर निहच्रयणोसा, गात़ते,. अर्थात: रागः के: अवल्नम्बतः -सेः  शातः होते - 
माने, तो वह, वास्तव, में, ऋमब्रद्धपर्याम- को: समझा: 5हीः नहीं: हैः।ः 


(७५) “इष्टोपदेश” की बात :- कौन-सा उपदेश इष्ट हैं: ! 
द्रव्य अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से. उत्पन्न होता है--ऐसा कहने से 
उसमें समय-समय की क्षणिक योग्यतरु की बात, भी आ गई। 

. कोई कहे कि--“योग्यता की बात तो 'इष्टोपदेश' में आई है, इसमें 
कहाँ आई ?” उसकां' उत्तर :-- यह' भी इष्ट-उपदेशा कीं ही बात 
हैं। इष्ट उपदेश अर्थात्‌ हितकारी उपदेश । जिसे समभने. से आत्माःका 
हित हो--ऐसा उपदेश वह इष्टोपदेश है। यह “योग्यता कहकर 
समय-समय की पर्याय की स्वतंत्रता बतलाई जा रही है वही उपदेश 
इष्ट है; इसके सिवा पर के; कारण कुछ-होता बतल्लाये: अर्थात्‌ पर, 
घीनता बतलाये वह उपदेश इष्ट नहीं हैं--हिंतकारी नहीं हैं--प्रिय 
नहीं है। समय-समय की क्रमबद्धपर्याय बतलाकर आत्मा कोः अपने 
शायकंस्वभाव की, ओर ले जाये: बह उपदेश: इंह्ट हैं; किल्तु: पर्यायः 
' में फेरफार आग्रा-पीछा होना- बतलाकर जोःकर्ताबुद्धि का-पोषण« करेः 
वह उपदेश इष्ट -नहीं* हैः अर्थात्‌: सच्चा नहीं- है, हितकारीः नहीं है! 
“जो, आत्मा. को: हितमार्य- में प्रवर्तन कराये वह गुरु है; वास्तव- में. 
आत्मा स्वयं: हो अपनी- योग्यता से: अपने आत्मा: को हितमार्ग में प्रव- 
तित करता है. इसलिये- वह स्वंय ही अपना- गूरु है-।- निमित्त रूप सेः 
अन्य ज्ञानी गुरु होते: हैं; किन्तु. उस निमित्त के कारण इस- आत्तमा में 
कुछ हो जाये--ऐसा नहों- हो सर्कंता ।” देंखो, यह इच्ठ उर्पदेश ! 
प्रकार उपदेदा हो- तभी वह इष्ट है--हितकारी है--सत्य' है, इससे 
विरुद्ध उपदेश हो तो वह इष्ट नहीं है--हितकारी नहीं है--सत्य 
नहीं है ।' 

(७६) आत्मा-का ज्ञायकल् और पदार्थों" के परिणमनः में आत्मा-का 'ज्ञायकत्व और पदार्थों के परिणमन: में ऋमबद्धता 
आत्मा. ज्ञायक. है, ज्ञातापना, उसका- स्वरूप है ।,ज़िसप्रकार केवली: 
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भगवान जगत के सर्व द्रव्य-गुण-पर्याय के ज्ञाता हैं, उसी प्रकार इस 
आत्मा का स्वभाव भी ज्ञाता है। ज्ञान ने जाना इसलिये पदार्थों में 
वैसी क्रमबद्धपर्याय होती है--ऐसा नहीं है; और पदार्थ वैसे हें इस- 
लिये उनका ज्ञान हुआ-ऐसा भी नहीं है। आत्मा का ज्ञायकस्वभाव 
और पदार्थों का क्रमबद्धपरिणमनस्वभाव है। “ऐसा क्‍यों ? ”-. 
ऐसा विकल्प ज्ञान में नहीं है और पदार्थों के स्वभाव में भी ऐसा 
नहीं है। “ऐसा क्‍यों ? “--ऐसा विकल्‍प करके जो पदार्थ को बदलना 
चाहता है उसने ज्ञान के स्वभाव को नहीं जाना है। ज्ञानस्वभाव का 
निर्णय करते से सावक्रजोव ज्ञाता हो जाता है; “ऐसा क्‍यों ? -- 
ऐसा मिथ्याबुद्धि का विकल्‍प उसे नहीं होता । 
(७७) ऐसी है साधकदशा ![--एक साथ दस बोल 

ज्ञान को अन्तरोन्मुख करके जिसने ज्ञानस्वभाव का निर्णय किया 
वह-- 


--क्रमवउपर्याय का ज्ञाता हुआ, (१) 
--उसके ज्ञान में सर्वज्ञ की सिद्धि आई, (२) 
-उसे भेदज्ञान और सम्यग्दर्शन हुआ, (३) 
--उसे मोक्षमार्ग का पुरुषार्थ प्रारम्भ हुआ, (४) 
--उसे अक्तुत्व हुआ, (४) 
--उसने सर्व जैनशासन को जान लिया, (६) 
-उसने देव-गृरु-शास्त्र को यथार्थरूप से पहिचान लिया, (७) 
--उसके निशचय-व्यवहार दोनों एकसाथ आये, (८) 
-उसकी पर्याय में पाँचों समवाय आ गये, (६) 
--“योग्यता ही वास्तविक कारण है” उसका उसे निर्णय हुआ 
इसलिसे इष्ट-उपदेश भी उस में आ गया। (१०) 
(७८) यह लोकोत्तरहृष्टि की बात है, जो इससे विपरीत माने 
वह लौकिक-जन है 


अहो, यह अलौकिक लोकोत्तर बात है। एक श्रोर ज्ञायकस्व- 


[५०] 


भाव और सामने क्रमबद्धपर्याय--उसका निर्शय करना वह लोकोत्तर 
है। में ज्ञायक हूँ और पदार्थों को पर्यायें क्रबद्ध हें--ऐसा न मान- 
कर जो कुछ भी फेरकार करता मानता है वह लौकिकजन है; 
लोकोत्तर जैनहृष्टि उसे नहीं रहती । अपने ज्ञायकस्वभाव सनन्‍्मुख हृष्टि 
रखकर आत्मा क्रमवद्ध ज्ञायकम्ावरूप ही उत्पन्न. होता है और पदार्थों 
की क्रमबद्ध होनेवाली पर्यायों को जानता है-ऐसा जो लोकोत्तर- 
स्वभाव है, उसे जो नहीं मानता वह भक्ते ही जेनसंप्रदाय में रहता 
हो, तथापि भगवान उसे अन्यमती--लौकिकमती--अर्थात्‌ मिथ्याहष्टि 
कहते हैं। “लौकिकमती” कहने से कई लोगों को यह बात कठिन 
मालूम होतो है ? किन्तु भाई ! समयसार में आचार्यमंगवान स्वयं 
कहते हैं कि-“ये त्वात्मानं कर्तारमेव पश्यंति ते लोकोत्त रिका अपि 
न लोौकिकत/मतिवर्तते; लोकिकानां परमात्मा विष्णु: सुरनारकादि- 
कार्याणि करोति, तेषां तु स्वात्मा तानि करोतीत्यपसिद्धांतसस्थ सम- 
त्वात्‌। ततस्तेषामात्मनो नित्यकतृ त्वाभ्युपगमात्‌ू लौकिकानामिव 
लोकोत्त रिकाणामपि नास्ति मोक्ष: ।” (गाथा ३२२-२३ टीका) 

-जो आत्मा को कर्ता ही देखते हें--मानते हैँ, वे लोकोत्त र हों तो 
भी लौकिकता का अतिक्रमण नहीं करते; क्योंकि लौकिकजनों के मत 
में परमात्मा विष्णु देव-नारकादि कार्य करते हैँ, और उनके (-लोक 
से वाह्य हो जानेवाले मुनियों के) मत में अपना आत्मा वे कार्य 
करता है--ऐसे अपसिद्धांत की (मिथ्यासिद्धान्त की) दोनों के समा- 
नता हैं। इसलिये आत्मा के नित्यकतृ त्व की उनकी मान्यता के कारण 
लौकिकजनों की भाँति, लोकोत्तर पुरुषों का (मुनियों का) भी मोक्ष 
नहीं होता । 

उसके भावार्थ में पं, जयचन्दजी भी लिखते हैं कि--- 

“जो आत्मा के कर्ता मानते हैं वे मुनि भी हों तो भी लौवि.क- 
जन सरीखें ही हैं; क्योंकि लोक ईइ्वर को कर्ता मानते हैं और 
मुनियों ने भी जात्मा को कर्ता मान लिया, इस तरह इन दोनों का 
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मानना समान हुआ । इस कारण ज॑ंसे लौकिकजलनों के मोक्ष नहीं है 
उसी तरह उन मृनियों के भी मोक्ष नहीं है ।” 
देखो, इससें मूल सिद्धान्त है । दिगम्बर जेनसम्प्रदाय का द्रव्य- 
लिंगी साधु होकर भी, यदि “आत्मा पर का कर्ता है”-ऐसा माने, 
तो वह भी लौकिकजनों की भांति मिथ्याहृष्टि ही है। अब, आत्मा 
पर का कर्ता है--ऐसा शायद सीधी तरह न कहे, किन्तु-- 
-- निमित्त हो तदनुसार कार्य होता है ऐसा मानें, अथवा हम 
निमित्त होकर पर का कार्य कर दें-ऐसा मानें, 
-- अथवा राग के--व्यवहार के--अवलम्बन से निश्चयश्रद्धा-ज्ञान 
होना मानें,--शुभरागरूप व्यवहार करते करते निरचयश्रद्धादि 
होना मानें, 


-- मोक्षमार्ग में पहले व्यवहार और फिर निश्चय ऐसा मानें, 
-- अथवा राग के कारण ज्ञान हुआ, अर्थात्‌ राग कर्ता और ज्ञान 
उसका कार्य--ऐसा मानें, 

तो वे सब भी वास्तव में लौकिकजन ही हें, क्‍योंकि उनके 
लौकिकद्ृष्टि दूर नहीं हुई है। लोौकिकदृष्टि अर्थात्‌ मिथ्याहब्टि । 

“ज्ञायक” के सन्मृख हष्टि करके क्रमबद्धपर्याय को जाननेवाले 
सम्यक्त्वी लोकोत्तर दृष्टिवान हैं, और उनसे विरुद्ध माननेवा ले लौकिक 
इृष्टिवान हैं । 
(७९) समभने के लिये एकाग्रता 

यदि यह बात सूनकर समझे तो आनन्द आये ऐसी है; किन्तु 
इसे समभकने के लिये ज्ञान को अन्यत्र से हटाकर कुछ एकाग्र करना 
चाहिये । अभी तो जिसके श्रवण में भी एकाग्रता न हो और श्रवण 
के संमय भी चित्त अन्यत्न भटकता हो, वह अन्तर में एकाग्र होकर 
यह बात समभेगा कंब ? 
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(८०) भीतर दृष्टि करने से सारा निर्णय द्ोता है 


प्रइन :-- आप तो बहुत से पक्ष (-पहलू) समझभाते हैं, किन्तु 
हमारी बुद्धि अल्प है, उससे क्या-क्या समझें ? 

उत्तर :-- अरे भाई ! जो समभना चाहे उसे यह सब समकक में 
आ सकता है। दृष्टि बाह्य डाली है, उसे वदलकर अंतर में 
दृष्टि करते ही यह सभी पक्ष समझ में आ सकते हें। समभनेवाला 
स्वयं भीतर बैठा है या कहीं अन्यत्र गया है ? अन्तर में शक्तिरूप 
से परिपूर्ण ज्ञायकस्वभाव विद्यमान है; उसमें दृष्टि करे इतनी देर 
है। “मेरे नेतों की आलस से रे...में हरि को न नीरख्यो जरी 
इस प्रकार हृष्टि डालते ही निहाल कर दे ऐसा भगवान आत्ता 
भीतर बंठा है, किन्तु नयनों के आलस्य से अज्ञानी उसे नहीं देखता । 
अंतरमुख हष्टि करते ही इन सब पक्षों का निर्णय हो जाता है। 
(८१) ज्ञाता स्व-पर को जानता हुआ उत्पन्न होता है 


ज्ञाताभाव की क्रमवद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता हुआ धर्मी जीव 
अपने ज्ञानस्वभाव को भी जानता है; स्व-पर दोनों को जानता 
हुआ उत्पन्न होता है, किन्तु स्व-पर दोनों को करता हुआ उत्पन्त 
नहीं होता । कर्ता तो एक स्व का ही है, और स्व में भी वास्तव 
में ज्ञायगभाव की क्रमवद्धपर्याय को ही करता है; राग का क॒त्‌ त्व 
धर्मी की दृष्टि में नहीं है । 

ज्ञान उत्पन्न होता हुआ स्व को और राग को भी जानता हुआ 
उत्पन्न होता है, किन्तु “राग को करता हुआ” उत्पन्न होता है-ऐसा 
नहीं है। ज्ञान उत्पन्‍्तर होता है और स्वयं अपने को जानता हुआ 
उत्पन्त होता है । उत्पन्त होना और जानता दोचनों क्रियायें एकसाथ 
हैं; ज्ञान में वे दोनों क्रियायें एकसाथ होने में कोई विरोध नहीं है । 
“आत्मा स्वयं अपने को किस प्रकार जानता है--इस सम्बन्ध में प्रव- 
चनसार की १६वीं गाया में आचार्यदेव ने शंका-समाधान किया 
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है। एक पर्याय में से दूसरी पर्याय की उत्पत्ति होने में विरोध है, 
किन्तु ज्ञानपर्याय स्वयं उत्पन्न हो और उसी समय वह स्व को 
जाने-ऐसी दोनों क्रियायें एकसाथ होने में कोई विरोध नहीं 
क्योंकि ज्ञान का स्वभाव ही स्व-पर को प्रकाशित करने का है। 
ज्ञान स्वयं अपने को नहीं जानता--ऐसा जाननेवाले ने वास्तव में 
ज्ञान को ही नहों माना है। यहाँ तो कहते हैँ कि ज्ञानी स्वयं अपने 
को जानता हुआ क्रमबद्ध ज्ञायकभावरूप ही उत्पन्न होता है। यह 
बात बराबर समभने योग्य है। 


(5२) लोकोत्तरदृष्टि की बात समझने के लिये ज्ञान को एकाग्रता की एकाग्रता 

कालेज के बड़े-बड़े प्रोफेसरों के भाषण की अपेक्षा भी यह तो 
अलग प्रकार की बात है; वहाँ त्तो समझने के लिये ध्यान रखता 
है, तथापि जितंना पूर्व का विकास हो तदनुसार ही समझ में आता 
है; और समभने पर भी उसमें आत्मा का कल्याण तो होता नहीं 
है। और यह तो लोकोत्तर दृष्टि की बात है, इसमें ध्यान रखकर 
समभकने के लिये ज्ञान को एकाग्र करे तो वर्तमान में भी नया-सया' 
विकास होता जाये और अंतर में एकाग्र होकर समझे उसका तो 
अपुर्व कल्याण हो जाये । 


(८३)सम्यवत्वी जीव निर्मल क्रमबद्धपर्यायरूप से ही उत्पन्न होता है 


जीव अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होने से, उसके अनंत 
गुण एकसाथ परिणमित होते हैं; ज्ञायकस्वभाव की ओर कभुकाव 
हुआ वहाँ श्रद्धा-ज्ञान-चारिवादि सर्व गुणों के परिणमन में निर्मलता 
के अंश का प्रारंभ हो जाता है, फिर भले ही उसमें अल्प-अधिक 
अंश व्यक्त हो। चौथे गरास्थान में क्षायिक श्रद्धा हो जाये तथापि 
ज्ञान-चारित्र पूरे नहीं हो जाते, किन्तु उनका अंश तो प्रंगठ हो 
जाता है.। इसप्रकार सम्यकत्वी को निर्मल पर्यायरूप से उत्तपन्त होने 
की ही मुख्यत्ञा है; अस्थिरता के जो रागादिभाव होते हूँ वे उसकी 
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इृष्टि में गौण हैं, अभूतार्थ हें। ज्ञायकभाव पर दृष्टि रखकर 
सम्यक्त्वी निर्मल क्रमबद्धपर्यायरूप ही उत्पन्त होता है--रागादिरूप से 
वह वास्तव में उत्पन्न ही नहीं होता । 
(८४) क्रमबद्धपरिशाम में छह-छह कारक 
आचार्यदेव कहते हें कि “जीव अपने क्रमबद्धपरिणामरूप से 
उत्पन्त होता हुआ जीव ही है, अजीव नहीं है; उसमें छहों कारक 
लागू होते हें वह इसप्रकार है:-- 
१ -- जीव स्वयं अपनों पर्याय के कर्तारूप से उत्पन्न होता हुआ 
जीव हो है, अजीव का कर्ता नहीं है। ु 
२ -- जीव स्वयं अपने क्रमरूप से उत्पन्न होता हुआ जीव ही 
है, अजीव का कर्म नहीं है । 
३ -- जीव स्वयं अपने करणरूप से उत्पन्न होता हुआ जीव 
ही है, अजीव का करण नहीं है । 
४ -- जीव स्वयं अपने सम्प्रदानरूप से उत्पन्त होता हुआ जीव 
ही है, अजीव का सम्प्रदान नहीं है । | 
५ .-- जीव स्वयं अपने अपादानरूप से उत्पन्‍्न होता हुआ जीव 
ही है, अजीव का अपादान नहीं है । 
६ -“: जीव स्वयं अपने अधिकरणरूप से उत्पन्न होता हुआ 
जीव ही है, अजीव का अधिकरण नहीं है। 
ओर इसीप्रकार अन्य छह कारक भी निम्नानुसार समझना 
चाहिये :-- 
१ - जीव अपनी पर्यायरूप से उत्पन्न होता हुआ अजीव को 
अपना कर्ता नहीं बनाता । 
२ - जीव अपनी पर्यायरूप से उत्पन्न होता हुआ अजीव को 
अपना कर्म नहीं बनाता । 
३ - जीव अपनी पर्यायरूप से उत्पस्न होता हुआ अजीव को 
अपना करण नहीं बनाता । 
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४ - जीव अपनी पर्यायरूप से उत्पन्त होता हुआ अजीव को 
अपना सम्प्रदान नहीं बनाता । 
५ - जीव अपनी पर्यायरूप से उत्पन्न होता हुआ श्रजीव को 
अपना अपादान नहीं वनाता । 
६ - जीव अपनी पर्यायरूप से उत्पन्न होता हुआ अजीव को 
अपना अधिकरण नहीं बनाता । 
उसी प्रकार, अजीव भी अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्त होता 
हुआ अजीब ही है, जीव नहों हैं ।--उसमें भो उपरोकक्‍तानुसार छह- 
छह कारक सम लेना चाहिये । 
--इसप्रकार, जीव-अजीव को परस्पर अकार्यकारणपना है। 
(८५)--यह बात किसे जमती है ? 
देखो यह भेदज्ञान ! ऐसी स्पष्ट बात होने पर भी, इस बात 
को “छूत की बीमारी, एकान्त” इत्यादि कहकर कितने ही विरोध 
करते हैं; क्योंकि अपनी मानी हुई विपरीत बात का आग्रह उनके 
नहीं छुटता । अरे ! विपरीत मान्यता को सत्य मान बैठे हैं तो 
उसे कैसे छोड़ें ? पं. टोडरमलजी भी मोक्षमार्मप्रकाशक में कहते हें 
कि--अन्यथा श्रद्धा को सत्य श्रद्धा माननेवाला जीव उसके नाश का 
उपाय भी किसलिये करेगा ? यह बात तो उसे जम सकती है जिसे 
मान और आग्रह छोड़कर आत्मा का हित करना हो । 


(८५६) “करे तथापि अकर्ता-ऐसा नहीं है 


यहाँ जो बात कही जा रही है उप्तरर से कुछ लोग समभे विना 
ऐसा कहते हैं कि--'ज्ञानी पर के कार्य करता अवश्य है, किन्तु वह 
अकर्ता है।” किन्तु यह वात मिथ्या है। “अकर्ता” और फिर “करता 
है”--यह बात लाया कहाँ से ? यहाँ तो ऐसा कहा जाता है कि--- 
ज्ञानी या अज्ञानी कोई पर का कर्ता नहीं है, पर का कार्य कोई 
कर ही नहीं सकता । प्रत्येक द्रव्य स्वयं ही अपनी ऋ्रमवद्धपययिरूप 
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से उत्पन्न होता है; उसमें किसी अन्य का कर्तापना है ही नहीं । 
कर्तृ त्व देखनेवाला अपने ज्ञानस्वभाव से भ्रष्ट होकर देखता है इस- 
लिये उल्टा देखता है; यदि ज्ञायक रहकर देखे तो कर्तापना न माने । 
वस्तुस्वरूप तो जैसा है वेसा ही रहता है, अज्ञानी विपरीत मानें 
उससे कहीं वस्तुस्वरूप अन्यथा नहीं हो जाता । 
(८७) यदि कुम्हार घड़ा बनाये तो... 

जीव और अजीव समस्त द्रव्य अपनी-अपनी पर्यायरूप से स्वयं 
उत्पन्त होते हैँ। अजीब में से प्रत्येक परमाणू भी अ्रपत्ती क्रमबद्ध 
अवस्थारूप से स्वयं उत्पन्न होता है; उसकी वर्णा-गन्धादिरूप अर्थ- 
पर्याय भी ऋ्रमबद्ध उसीसे है; और घड़ा श्रादि के आकाररूपव्यंजन- 
पर्याय भी क्रमबद्ध उसीसे है। मिट्टी घड़ेरूप उत्पत्त हुई वहाँ उसको 
व्यंजनपर्याथ (आकृति) कुम्हार ने की-ऐसा नहीं है। घड़ेरूप से 
सिट्टी स्वयं उत्पन्त हुई है और मिट्टी ही उसमें व्याप्त है, कुम्हार 
व्याप्त नहीं हैं, इसलिये कुम्हार उसका कर्ता नहीं है। “निमित्त बिना 
नहीं होदा--इस बात का यहाँ काम नहीं है। यहाँ तो कहते हैं कि 
प्रत्येक द्रव्य अपने परिणामों के साथ तद्गप--तन्मय है। जीव यदि 
अजीव की अवस्था को करे (जैसे कि--कुम्हार घड़ा बनाये) तो 
अ्रजीव की अवस्था के साथ तद्रूपता होने से वह स्वयं भी अजीव हो 
जायेगा ! यदि निमित्त के अनुसार कार्य होता हो तो अजीब के 
निमित्त से आत्मा भी अजीव हो जायेगा--इत्यादि अनेक दोष आ पड़ेंगे । 
(८८) “योग्यता” कब मानी कहलाती है? 

प्रशन:--एक प्याके में पानी भरा है, पास में अनेक प्रकार के 
लाल, हरे श्रादि रंग रखे हैं; उनमें से जैसा रंग छेकर पानी में 
डालेंगे वैसा ही पानो का रंग हो जायेगा। उस पानी में योग्यता तो 
सर्वप्रकार की है, किन्तु जिस रंग का  निमित्त देंगे उसी रंग का वह 
हो जायेगा। इसलिये निमित्तानुसार ही कार्य होता है ! भरे ही उसकी 
योग्यत्ता से होता है किन्तु जैसा निमित्त आता है वैसा होता है। 
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उत्तर:--अरे भाई ! तेरी सब बात उल्टी है। योग्यता कहना, 
और फिर निमित्त आये वैसा होता है--ऐसा कहना, यह बात विरुद्ध 
है। निमित्त आये वैसा होता है-ऐसा माननेवाले ने “योग्यता” को 
माना ही नहीं अर्थात्‌ वस्तु के स्वभाव को ही नहीं माना । पानी के 
परमाणुओं में जिस समय जैसी हरे या लाल रंगरूप होने की योग्यता 

उसी रंगरूप वे परमाणु स्वयं उत्पन्त होते 'हें, दूसरा कोई निमित्त 
उसमें रंग ला सके या फेरफार कर सके--ऐसा नहीं है। अहो....* 
रंग के परमाणु पृथक्‌ और पानो के परमाणु भी पृथक; इसलिये 
रंग का निमित्त आने से पानी के परमाणओं का रंग बदला ऐसा 


भी नहीं है; परन्तु पानी के परमाण ही स्वयं अपनी वैसी रंग-अव- 
स्थारूप से परिणमित हुए हें। 


आटे के परमाणुओं में से रोटी की अवस्था होशियार स्त्री ने 
की है--ऐसा नहीं है, किन्तु स्वयं वे परमाणु ही उस अवस्थारूप से 
उत्पन्न हुए हें ।--यह बात भी ऊपर के हृष्टांत अनुसार समभ लेना 
चाहिये । 


स्कंध में रहनेवाला प्रत्येक परमाणू स्वतंत्ररूप से अपनो क्रमबद्ध 
योग्यता से परिणमित होता है; स्कंध के अन्य परमाणुओं के कारण 
वह स्थूलरूप परिणमित हुआ-ऐसा नहीं है, किन्तु उसोमें स्थूलरूप 
से परिणमित होने की स्वतंत्र योग्यता हुई है। देखो, एक परमाणु 
पृथक्‌ हो तब उसमें स्थूल परिणमन नहीं होता, किन्तु उसके स्कंध 
में मिलता है तब उसमें स्थूल परिणमन होता है, तो उसके परि- 
णमन में इतना फेरफार हुआ या नहीं ?-हाँ, फेरफार तो हुआ है, 
किन्तु वह किसके कारण ?- तो. कहते हैं कि अपनी ही क्रमबद्ध- 
पर्याय के कारण, पर के कारण नहीं। एक पृथक्‌ परमाणु स्थूल 
मिला, वहाँ वह जैसा पृथक या वसा ही स्कंघ में नहीं रहा 

किन्तु सूक्ष्म में से स्थुलस्वभावरूप से उसका परिणमन हुआ है। 
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उसमें सर्वथा फेरफार नहीं हुआ--ऐसा भी नहीं है, और पर के 
कारण फेरफार हुआ--ऐसा भी नहीं है। उसको अपती योग्यता से 
ही उसमें फेरफार अर्थात्‌ सूक्ष्मता में से स्थूलतारूप परिणमन हुआ है। 
जिस प्रकार एक पृथक्‌ परमाणु में स्थूलतारूप परिणमन नहीं होता, 
उसी प्रकार स्थूल स्कंध में भी यदि उसका स्थूल परिणमन न होता 
हो तो यह शरीरादि नोकर्म इत्यादि कुछ सिद्ध ही नहीं होंगे। 
पृथक परमाणु स्थृूल स्कृघ में मिलने से उसमें स्थूलतारूप परिणमन 
तो होता है, किन्तु वह पर के कारण नहों होता, उसकी अपनी 
योग्यता से होता है। | 
(८६) कमबद्ध का निर्णय करनेवाले को “अभाग्य” होता हीं नहीं 
“अभाग्य से कुदेव, कुगुर और कुशास्त्र का निमित्त बन जाये 
तो उल्टा अतत्त्वश्रद्धान पुष्ट हो जाता है”--ऐसा मोक्षमार्गप्रकाशक 
में कहा है, किन्तु वहाँ भी वैसे निमित्तों के सेवन का विपरीत भाव 
कौन करता है ? वास्तव में तो अपना जो विपरीत भाव है वही 
अभाग्य है। आत्मा के ज्ञायकस्वभाव की ओर भुककर जिसने क्रम- 
वद्धपर्याय का निर्णय किया उसके ऐसा अभाग्य होता ही नहीं 
“अर्थात्‌ कुदेव-कुगुरु-कुशास्त्र का सेवन उसके होता ही नहीं । 
आत्मा ज्ञायक है और वस्तु की पर्याय ऋ्रमबद्धरूप से स्वयं होती 
है--ऐसे वस्तुस्वरूप को जो नहीं जानता उसका ज्ञान सच्चा नहीं होता, 
और सच्चे ज्ञान बिना निर्मलपर्याय अर्थात ज्ञांति या धर्म नहीं होता । 
(६०) स्वाघीनहृष्टि से देखनेवाला--ज्ञाता 


आइस (वर्फ) डालने से पानी की ठण्डी अवस्था हुई--ऐसा नहीं 
है; पाती में शक्‍कर डाली इसलिये उस शक्कर के कारण पानी के 
परमाणुओं में मीठी अवस्था हुई--ऐसा नहीं है; बे परमाण्‌ स्वाधीन- 
रूप से वेसी अवस्थारूप परिणमित हुए हें । अपने आत्मा को स्वाघीन- 
दृष्टि से ज्ञायकभाव से परिणमित देखनेवाला जगत के समस्त पदार्थों 
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को भी स्वाधीन परिणमित देखता है; इसलिये वह ज्ञाता ही है 
श्रकर्ता ही. है। आत्मा तो अजीव के कार्य को नहीं करता, किन्तु एक 
स्केघ में रहनेवाले अनेक परमाणुओं में भी एक परमाणु दूसरे पर- 
माणु के कार्य नहों करता ।-ऐसी स्वतंत्रता है। 

(६१) संस्कार की सार्थकता, तथापि पर्याय की ऋमबद्धता 


प्रशन:--प्रवचनसार के ४७ नयों में तो कहा है कि अस्वभावनय 
से आत्मा संस्कार को सार्थक करनेवाला है; जिसग्रकार लोहे के तीर 
में संस्कार डालकर लृहार नई नोक निकालता है, उसी प्रकार आत्मा 
की पर्याय में नये संस्कार पड़ते हँ;--ऐसा है तो फिर पर्याय की 
ऋरमबद्धता का नियम कहाँ रहा ? 

उत्तर:-पर्याय निरंतर नई नई होती है, आत्मा अपनी पर्याय 
में जैसे संस्कार डालते हें बैसी पर्याय होती है। अनादि से पर्याय में 
मिथ्याश्रद्धा-नान थे, उनके बदले अब ज्ञायकस्वभाव की ओर ढलने 
से वे मिथ्याश्रद्धा-जान दूर होकर, सम्पकशद्धा-ज्ञान के अपूर्व संस्कार 
पड़े, इसलिये पर्याय में नये संस्कार कहे । तयापि वहाँ क्रमबद्धपर्याय 
का नियम नहीं टूटा है। क्या सर्वज्ञभगवात ने वैसा नहीं देखा था 
और हो गया ? अथवा क्या कऋ्रमवद्धपर्याय में वैसा नहीं था और 
हो गया ?--ऐसा नहीं है । स्वयं अपने ज्ञायकस्वभाव उन्मुख के पुरु- 
षार्थ द्वारा निर्मलपर्यायरूप उत्पन्न हुआ वहाँ, केवलीभगवान ने क्रम 
बद्धपर्याय में जो निर्मलपर्याय होना देखा था वही पर्याय आकर 
उपस्थित हो गई। इस प्रकार, ज्ञायकस्वभाव का पुरुषार्थ करनेवाले को 
पर्याय में मिथ्यात्व दर होकर सम्यग्दर्शन के अपूर्व नये संस्कार पड़े 
बिता नहीं रहते, और क्रमबद्धपर्याय का क्रम भी नहीं दूठता। 
--ऐसा मेल ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि के बिना समझ में नहीं आयेगा। 


(६२) क्रमवद्धपर्याय का ज्ञाता कौन ? 
जिसे ज्ञायकस्वभाव की हृष्टि नहीं है और क्रमवद्धपर्याय में 
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आगा-पीछा करना भानता है उसे जीव-अजीव द्रव्यों की खबर 
नहीं है इसलिये मिथ्याज्ञान है। जो पर का कतृ त्व मानता है उसे 
तो अभी पर से भिन्नत्व का भी भान नहीं है; पर से भिन्‍लत्व को 
जाने विना अन्तर में ज्ञान और राग की भिन्‍नता उसके ख्याल में 
नहीं आ सकेगी। यहाँ तो ऐसी वात है कि जो अपने ज्ञानस्वभाव 
की ओर ढला वह क्रमबद्धपर्याय का ज्ञाता है, राग को भी वह ज्ञान 
से भिन्‍नत ज्ञेयहप जानता है। ऐसा ज्ञाता रागादि का अकर्ता ही है। 


# चौथा प्रवचन # 


[ आश्विन कृष्णा ३०, चीर सं. २४८० ] 





क्रमबद्धपर्याय का निर्णय भी ज्ञायक्रस्वभाव की दृष्टि द्वारा ही होता है, 
इसलिये उसमें जेनशासन थ्रा जाता दै। जो श्रत्रद्धू सए्टष्ट आत्मा को देखता 
है चह समस्त मिनशासन को देखता है--रेसा पन्द्रहवथों गाथा में कदा हैं; 
ओर यहाँ--''जो ज्ञायकदृष्टि से क्रमबद्धपर्याय का निशंय करता दे वह समस्त 
जिनशासन को देखता दहै??--ऐसा कहा जाता है;--उन दोनों का तात्यय 
एक ही है। दृष्टि को अन्तरोन्युख करके जहाँ ज्ञा...य...क पर दृष्टि स्थिर 
की वहाँ सम्पक्‌ श्रद्धा-ज्ञान के साथ चारितन्न, आनन्द, चीर्यादि का सी शुद्ध- 
परिणमन दोने लगा, यही जेनशासन दे । 


(६३) क्रमवद्धपर्याय के निर्णाब में सात तत्त्वों की श्रद्धा 

जीव और अजीव दोनों की अवस्था उस-उस काल क्रमबद्ध स्वतंत्र 
होती है, उन्हें एक-दूसरे के साथ कार्यकारणपना नहीं है। जीव 
का ज्ञायकस्व्रभाव है, उस ज्ञायक को जानने की मुख्यतापूर्वक क्रम- 
वद्धपर्याय का ज्ञाता है ।-ऐसी प्रतीति में सातों तत्त्वों की श्रद्धा 
भी आ जाती है इसलिये तत्त्वार्थश्रद्धानरूप सम्यग्दर्शन इसमें आ 
जाता है। सातों तत्वों की श्रद्धा किस प्रकार आती है वह कहते हैं:-- 
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(१-२) अपने ज्ञानादि अनंत गूणों को जेय बनाकर कमवद्ध 
ज्ञाता-दृष्ठा परिणामरूप से में उत्पन्न होता हूँ और उसमें में तन्‍्मय 
हूँ ऐसी स्वसन्मुख प्रतीति में जीवतत्त्व की प्रतीति आ गई; ज्ञाता- 
दृष्टारूप से उत्पन्त होता हुआ में जीव हूँ, अजीव नहीं हूँ,--इस 
प्रकार अजीव से भिन्‍नत्व का-कर्म के अभाव आदि का-ज्ञान भी आ 
गया; इसलिये अजीवतत्त्व की प्रतीति हो गई । 


(३-४-५-६) ज्ञायकस्वभाव की हृष्टि से श्रद्धा-ज्ञान निर्मल 
हुए हैं, चारित्र में भी अ्ंशत: शुद्धता प्रगट हुई है और अभी साधक- 
दशा होने से अमुक रागादि भी होते हैं । वहाँ श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र का 
जितना निर्मल परिणमन है उतने ही संवर-निर्जरा हैँ, और जितने 
रागादि होते हैं उतने हो अंश में आस्रव-बंध है। साधक को उस 
शुद्धता और अशुद्धता दोनों का ज्ञान रहता है इसलिये उसे आख्व- 
बंध-संत्र र-निर्जरा तत्त्वों की प्रतीति भी आ गई । 

(७) पर का अकर्ता होकर ज्ञायकस्वभाव में एकाग्न होने से' 
ऋरमबद्धपर्याय में अंशतः शुद्धता प्रगट हुई है और अब इसी क्रम से 
ज्ञायकस्वभाव में पूर्ण एकाग्र होने से पूर्ण जाता-दृष्ठापना (केवल- 
ज्ञान) प्रगट हो जायेगा और मोक्षदरशा हों जायेगी; -ऐसी श्रद्धा होनें 
से मोक्षतत्त्व की प्रतीति भी उसमें आ गई । 

इस प्रकार, ज्ञायकस्वभाव के सन्मृख होकर क्रमबद्धपर्याय की प्रतीति 
करने से उसमें “तत्त्वार्थअ्रद्धानं सम्यग्दर्शनम्‌” भी आ जाता है। 
(६४) सदोष आहार छोड़ने का उपदेश आर कमवद्ध पता ६४) सदोष आहार छोड़ने का उपदेश और कऋमबद्धपर्याय--उ सका मेल 


प्रश्न:--यदि पर्याय क्रमबद्ध ही होती है, आहार भी जो आना 
हो वहो झाता है, तो फिर--“मुनियों को सदोप आहार छोड़कर 
निर्दोप आहार लेना चाहिये/-ऐसा उपदेश किसलिये ? 

उत्तर:--वहाँ ऐसी पहचान कराई है कि जहाँ मुनिदक्षा हुई हो 
. वहाँ इस प्रकार का सदोष आहार लेने का भाव होता ही नहीं; 
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उस भूमिका का क्रम ही ऐसा है कि वहाँ सदोष आहार लेने की 
वृत्ति ही नहीं होती । ऐसा आहार लेना चाहिए और ऐसा छोड़ना 
चाहिए--यह तो मिमित्त का कथेन है । किन्तु कोई ऐसा कहे कि-- 
“भले हो सदोष आहार आना होगा तो सदोष आयेगा, किन्तु हमें 
उसके ग्रहण की वृत्ति नहीं है”--तो वह स्वच्छन्दी है, उसकी दृष्टि 
तो आहार पर है, ज्ञायक पर उसको दृष्टि नहीं है। मुनियों के तो 
ज्ञान में इतनी अधिक सरलता हो गई है कि--“यह आहार मेरे 
लिये बनाया होगा ! ” इतनी वृत्ति उठे तो भी (-फिर भले ही वह 
आहार उनके लिये किया हुआ न हो और निर्दोष हो तो भी-) 
वह आहार लेने की वृत्ति छोड़ देते हें। और कदाचित्‌ उद्द शिके 
(-मूनि के लिये बनाया हुआ) आहार हो, किन्तु यदि स्वयं को शंका 
की वृत्ति न उठे और वह आहार ले लें तो भी मुनि को वहाँ 
कुछ भी दोष नहीं लगता । इस क्रमबद्धपर्याय का निर्णय करनेवाले 
का जोर अपने ज्ञायकस्वभाव की ओर जाता है, पुरुषार्थ का 
जोर ज्ञायकस्वभाव की ओर ढ़के विना क्रमबद्धपर्याय का यथार्थ 
निर्णय हो ही नहीं सकता । 
(६५) क्रमवद्धपर्याय के निर्णय .में जेनशासन 

देखो, अपने ज्ञाता-दृष्टा स्वभाव की प्रतीतिपूर्वक इस कऋरमवद्ध- 
पर्याय का निर्णय किया वहाँ अपनी क्रमवद्धपर्याय में ज्ञातापनें को 
ही अधिकता हुई, और राग का भी ज्ञाता ही रहा। क्रमवद्धपर्याय 
का निर्णय भी ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि द्वारा ही होता है, इसलिये 
उसमें जेनशासन आ जाता है। जो अवद्व स्पृष्ट आत्मा को देखता है 
वह समस्त जिनशासन को देखता है-ऐसा पंद्रहवीं गाथा में कहा, 
और यहाँ--“जो ज्ञायकहृष्टि से क्रमवद्धंपर्याय का निर्णय करता है 
वह समस्त जिनशासन को देखता है”-ऐसा कहा जाता है; उन 
दोनों का तात्वर्य एक ही है। दृष्टि को अन्तरोन्मुख करके जहाँ 
ज्ञा...य....क पर दृष्टि स्थिर की वहाँ सम्यकृश्रद्धा-ज्ञान के साथ 
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चारित्र, आनंद, वीर्याद का भी शुद्ध परिणमन होने लगा, यही जैन- 
शासन है; फिर वहाँ साधकदशा में चारित्र की अस्थिरता का राग 
और कर्म का निमित्तादि कैसे होते हें वह भी स्व-परप्रकाशक ज्ञान 
में ज्ञेयरूप से ज्ञात हो जाता है। 

जिस जीव में या अजीव में,. जिस समय जिस पर्याय की योग्यता 
का काल है उस समय उस पर्यायरूप से वह स्वयं परिणमित होता 
है, किसी अन्य निमित्त के कारण वह पर्याय नहीं होती | ऐसे वस्तु- 
स्वभाव का निर्णय करनेवाला जीव अपने ज्ञायकभाव का आश्रय करके 
ज्ञाता-हृष्टाभावरूप से ही उत्पन्न होता है, किन्तु अजीव के आश्रय 
से उत्पन्न नहीं होता । साधक होने से भले ही अधूरी दशा हैं, 
तथापि ज्ञायकस्वभाव के आश्रय की मुख्यता से ज्ञायकरूप ही 
उत्पन्त होता है, रागादि की मुख्यतारूप उत्पन्न नहीं होता । जिसने 
ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि से क्रमवद्धपर्यायः का निर्णय किया वही 
वास्तव में सर्वज्ञ को जानता है, वही जेनशासन को जानता है, वही 
उपादान-निमित्त और निदच्॒य-व्यवहार को यथार्थरूप से पहिचानता 
है। जिसे ज्ञायक्रस्वभाव को दृष्टि नहों है .उसे वह कुछ भोः यथार्थ 
--सच्चा नहीं होता । 


(६६) आचार्यदेव के अलौकिक मंत्र 


. अहो यह तो कुन्दकुन्दाचार्यदेव के और अमृतचन्द्राचार्यदेव के 
अलौकिक मन्त्र -हैं। जिसे आत्मा की परिपूर्ण ज्ञान्श्क्ति का विश्वास 
आ जाये उसीको यह क्रमबद्धपर्याय सम में आ सकती है। समयसार 
में आचार्यदेव ने जगह-जग़ह यह बात रखी है-- 

मंगलाचरण में ही सबसे पहले कलश में शुद्धात्मा को नमस्कार 
करते हुए कहा था कि--सर्वभावांतरच्छिदे” अर्थात्‌ शुद्धात्मा अपने 
से अन्य सर्व जीवाजीव, चराचर पदार्थों को सर्व क्षेत्रकाल सम्बन्धी 
सर्वे विशेषणों सहित, एक ही समय में जाननेवाला है । यहाँ सर्व क्षेत्र 
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काल संबन्धी जानना कहा उसमें क्रमबद्धपर्याय होता आ ही गया। 
(“स्वानु भूत्या चकासते” अर्थात्‌ अपनो अनुभवनक्रिया से प्रकाशित 
होता है--ऐंसा कहकर उसमें स्व-परप्रकाशकंपना भी बतलाया है। ) 


फिर दूसरी गाथा में जीव के स्वरूप का वर्णन करते हुए कहा 
है कि--“क्ररूप और अक्रमरूप प्रवरतित अनेक भाव जिसका स्वभाव 
होने से जिसने गुण-पर्यायें अंगीकार की हें ।--उसमें क्रमबद्धपर्याय 
की बात आगई। 

तत्परचातू “अनुक्तम से आविर्भाव और तिरोभाव प्राप्त करती 
हुई वे-बे व्यक्तियाँ......” इसप्रकार ६२वीं ग्राथा में कहा, उसमें 
भी क्रमबद्धपर्याय की बात समा गई । 

तत्पश्चात्‌ कर्ता-कर्म अधिकार की गाथा ७६-७७-७ए८ में “प्राप्य, 
विकार्य और निर्वरत्य” ऐसे कर्म की बात की; वहाँ कर्ता, जो नवीन 
उत्पन्न नहीं करता तथा विकार करके अर्थात्‌ फेरफार करके भी 
'नहीं करता, मात्र जिसे प्राप्त करता है वह कर्ता का प्राप्य कर्म 
'है,-ऐसा कहा उसमें भी पर्याय का क्रमबद्धघता आ गया। द्रव्य 
अपनी क्रमबद्धपर्याय को प्रतिसमय प्राप्त करता है--पहुँच जाता है। 

तपदरचात्‌ पुण्य-पाप अधिकार की गाथा १६० “सो सब्वणाण- 
दरिसी...” में कहा है कि आत्मद्रव्य स्वयं ही “ज्ञान” होने के कारण 
विश्व को (सर्व पदार्थों को) सामान्य-विशेषरूप से जानने के 
स्वभाववाला है...किन्तु अपने पुरुषार्थ के अपराध से सर्व प्रकार से 
सम्पूर्ण ऐसे अपने को (अर्थात्‌ सर्व प्रकार से सर्व ज्ञेयों को) जाननेवाले 
ऐसे अपने को नहीं जानता इसलिये अज्ञानभाव से वर्तता है ! यहाँ 
“विश्व को सामान्य-विशेषरूप से जानने का स्वभाव” कहने से उसमें 
क्रमबद्धपर्याय की बात भी समा गई। जीव अपने सर्वज्ञस्वभाव 
को नहीं जानता इसीलिये .अज्ञानी है। यदि अपने सर्वज्ञस्वभाव 


को जाने तो उसमें ऋ्रमवद्धपर्याय का “भी निर्णय हो जाये और 
अज्ञान न रहे । 


[६५]: 


आखत्रव अधिकार में गाथा १२६ में “स्वयं ज्ञानस्वभाववाला होकर, , 
केवल जानता ही है/--ऐसा कहा, वहाँ ज्ञेगों का क्रबद्धपता आ गया। 
तत्पर्चात्‌ -संवर अधिकार में “उपयोग उपयोग में ही है, क्रोध 
में या कर्म-तोकर्म में उपयोग नहों है”/--ऐसा कहा, वहाँ उपयोग के 
स्व-परप्रकाशकस्वभाव में क्रमबद्धपर्याय की बात भी सिद्ध हो जाती है। 


फिर निर्जरा अधिकार गाथा २१६ में वेध्य और वेदक दोनों 
भावों को क्षरणिकता बतलाई है; वे दोनों भाव कभी इकट्ठ नहीं 
होते--ऐसा होकर उनकी कऋ्रमबद्धता बतलाई है । समय-समय की 
उत्पन्न-ध्वंसीपर्याय. पर ज्ञानी की हटि नहीं है किन्तु ध्रुव ज्ञायक- 
स्वभाव पर उसको दृष्टि है, प्रूव ज्ञायक पर हृष्टि रखकर वह क्रम- 
बद्धपर्याय का ज्ञाता है । 

परचात्‌ बंध अधिकार में १६८वें कलश (सर्व सदेव नियतं....) 
में कहा है कि--इस जगत में जीवों को मरण, जीवित, दुःख, सुख 
--सब सदेव नियम से अपने कर्म के उदय से होता है; “दूसरा 
पुरुष दूधरे के मरण, जोवन, दुःख, सुख करता है,--ऐसा जो मानना 
है वह तो अज्ञान है ।” इसलिये आत्मा उप्त क्रमबद्धवर्याय का ज्ञाता 
है, किन्तु उसका बदलनेवाला नहीं है--यह बात उसमें आ गई। 

मोक्ष अधिकार में भी गाथा २६७-&८-&६ में छह कारकों का 
. वर्णन करके, आत्मा को “सर्वविशुद्धचिन्मात्रभाव” कहा । सर्वविशुद्ध- 
चिन्मात्रर कहने से सामनेवाले ज्ञेय पदार्थों के परिणाम भी क्रमबद्ध 
हें--ऐसा उसमें आ गया । 

इस सर्वविशुद्धतान अधिकार की चलती हुईं (३०८से३११वीं) 
गाथाओं में भी क्रमबद्धपर्याय की स्पष्ट बात की है । 

दूसरे शास्त्रों में भी अनेक स्थानों पर यह बात की है। पं. 
बनारसीदासजी ने श्री जिनेन्द्रभगवान के १००८ नामों. में “ऋमवर्ती 
“ऐसा भी एक नाम दिया है । 
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(६७) स्पष्ट और मूलभूत बात--“ज्ञानशक्ति का विर्वास ” 

यह तो सीधी और स्पष्ट बात है कि आत्मा ज्ञान है, सर्वज्ञताः 
का उसमें सामर्थ्य है; सर्वज्ञता में क्या जानना शेष रह गया ? 
सर्वत्ञता के सामर्थ्य पर जोर न आये तो क्रमबद्धपर्याय समझ में नहीं 
आ सक्रतो । इधर सर्वज्ञता के सामथ्य को प्रतीति में. लिया वहाँ 
ज्ञेयों में क्रवद्धपर्यायें हैँ उसका निर्णय भी हो गया । इस प्रकार यह 
आत्मा के मूलभृत ज्ञायकस्वभाव की बात है। इसका निर्णय न करे 
तो सर्वज्ञ की भी सच्ची श्रद्धा नहीं होती। जिसे आत्मा की 
ज्ञानशक्ति का ही विश्वास न आये उसे जैनशासन की एक भी 
बात समझ में नहीं आ सकती । 

सम्यक्त्वी अपने ज्ञायकस्वभमाव का आश्रत करके ज्ञातापने के 
क्रमबद्धपरिणामरूप उत्पन्न होता हुआ जीव ही है, किन्तु कर्म का 
आश्रय करके उत्पन्न नहीं होता इसलिये अजीव नहीं है। 


तत्पश्चात्‌ स्वरूप में विशेष एकाग्रता द्वारा छंट्ठु -सातवें गुणस्थान- 
रूप मुनिदशा प्रगट हुई, उस मुनिदशारूप भी जीव स्वयं हो अपने 
ऋ्रमवद्धपरिणाम से उत्पन्न होता हुआ जीव ही है, किन्तु निर्दोष 
आहारादि के आश्रय से उस पर्यायरूप से उत्पन्न नहीं होता इसलिये 
अजीव नहीं है। 


फिर केवलज्नानदशा हुई, उसमें भी जीव स्वयं ही कऋरमवद्धपरि- 
णुमित होकर उस अवस्थारूप से उत्तन्न हुआ है, इसलिये वह जीव 
ही है, किन्तु चौथा काल या शरीर का संहनन आदि अजीव के-कारण 
वह अवस्था उत्पन्त नहों हुईं, तथा जोव ने उस अजीव की अवस्था 
नहों की, इसलिये वह अजीवं नहीं है। 
(६८) अहो ! ज्ञाता को क्रमबद्धधारा ! 

देखो, यह ज्ञाता की क्रमबद्धपर्याय ! इसमें तो केवलज्ञान का 
समावेश होता है, मोक्षमार्ग आ जाता है, सम्यग्दर्शन आ जाता है। 


[६ज] 

और इससे विरुद्ध 'माननेवाला अज्ञानी कैसा होता है उसका ज्ञान 
भी आ'जाता है। जीव और अजीव सभी. तत्त्वों का निर्णय इसमें 
आ जाता है। ' 

देखो, यह सत्य की धारा ! --ज्ञायकभाव का क्रमबद्धप्रवाह ! ! 
ज्ञानी को अपने ज्ञायकस्वभाव में एकता द्वारा सम्यस्दर्शन से ,प्रारंभ 
करके ठेठ केवलज्ञान तक अकेले ज्ञायकभाव की क्रमबद्धधारा चली 
जाती है । 

शास्त्र “ में उपदेशकथन . श्रनेक .प्रकार के. आते हैं। उस-उस काल 
संतों को वैसे विकल्प उठने से उस प्रकार की उपदेशवाणी निकली: 
वहाँ ज्ञाता तो अपने .ज्ञायरभाव की धारारूप से उत्पन्न होता 
“हुआ “उसः वाणी और विकल्प का ज्ञाता ही है, किन्तु उसमें तन्‍्मय 
होकर उसरूप उत्पन्न नहीं होता ॥ 

. जगत का कोई पदार्थ बीच में आकर जीव की क्रमबद्धपर्याय 
'को 'बंदल ' दे--ऐसा तीनकाल में नहीं होता; जीव. अपनी क्रमबद्ध- 
पर्यायरूप से उत्पन्न होता हुआ जीव ही है; इसी प्रकार अजीव भी 
'उसकी क्रमबद्धपंर्यॉयरूप से उत्पन्न होता हुआ अजीव ही है। जो 
“जीव ऐसा निर्णय और भेदज्ञान 'नहों करता 'वह अज्ञानरूप से भश्रांति 
'में अमर कर-रहा है। 

(६६) ज्ञान के निर्णय में क्रबद्ध का निर्णय 
प्रदन:--तीनक़ाल की पर्याय क्रमबद्ध है, तथापि कल की बात 
भी ज्ञात क्‍यों नहीं. होती ? 

. उत्तरः--उसका जाननेवाला ज्ञायक कौन -है उसका तो पहले 
निर्णय करो। ज्ञाता का निर्णय करने से तीनकाल की क्रमब॒द्धपर्याय 
का भी निर्णय हो जायेगा । और देखो, गई कल को शनिवार था 
और. कल सोमवार. हो आंयेगा,..उसके...बाद - मंगलवार ही आयेगा,-- 
“इस प्रकारःसातों कारों कीःऋमब्द्धताः>जानी 'जा सकती है या-नहीं ? 


[६] 


'बहुत समय बाद कभो सोमवार के पश्चात्‌ शनिवार आ जायेगा तो ? 
श्रथवा रविवार के बाद बुधवार आ जायेगा तो ? ...ऐसी शंका कभी 
नहीं होती क्योंकि उस प्रकार का क्रमबद्धता का निर्णय हुआ है। 
उसी प्रकार आत्मा के केवलज्ञान स्वभाव की प्रतीति करने से समस्त 
द्रव्यों को ऋमबद्धपर्याय का निर्णय हो जाता है। यहाँ तो “क्रमबद्ध- 
पर्याय” कहने से ज्ञायक का निर्णय करने का प्रयोजन है। ज्ञाता 
अपने स्वभावसन्मुख होकर परिणमित हुआ वहाँ स्वयं स्वकाल में 
क्रमवद्धपरिणमित होता है, और उसका स्व-परप्रकाशकज्ञान विकसित 
हुआ वह पर को भी क्रमबद्धपरिणमित जानता है, इसलिये उनका 
वह कर्ता नहीं होता। 

| (१००) “निमित्त न आये तो ? “ऐसा कहनतेवाला निमित्त को नहीं 

जानता 


। 

प्रइन:--यदि वस्तु की क्रमबद्धपर्याय अपने आप निमित्त के विना 
हो जाती हो तो, यह पीछी यहाँ पड़ी है उसे हाथ के निमित्त बिना 
ऊपर उठा दीजिये ! 

उत्तर:--भरे भाई ! पीछी की अवस्था पीछी में और हाथ को 
अवस्था हाथ में,--उसमें तू क्या कर सकता है? पीछी उसके क्षेत्रा- 
न्तर की क्रमबद्धपर्याय से ही ऊपर उठती है, और उस समय 
हाथ आदि निमित्त भी अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से होते ही हैं, न 
हों ऐसा नहीं होता । इस प्रकार निमित्त का अस्तित्व होने पर भी 
उसे जो नहीं मानता, और “निमित्त न आये तो......” ऐसा तर्क 
करता हूं वह क्रमवद्धपर्याय को या उपादान-निमित्त को समझा 
ही नहीं है । “है” फिर न हो तो...” यह प्रइन ही कहाँ से 
आया ? 
(१०१) “निमित्त बिना कार्य नहीं होता”--इसका झ्राशय क्‍या ? 


उपादान-निमित्त की स्पष्ठता का. प्रचार होने से अब कुछ लोग 
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ऐसी भाषा का उपयोग करते हें कि--“निमित्त भले ही कुछ नहीं 
करता, किन्तु उसके बिना तो कार्य नहीं होता न !” किन्तु गहराई 
-से तो उनके भी निमित्ताधीन 'हृष्टि ही पड़ी है। निमित्त होता है 
उसे प्रसिद्ध करने के लिये शास्त्र में भी ऐसा कहा जाता है कि 
“निमित्त के बिना नहीं होता; ” किन्तु “कार्य होना हो, और निमित्त 
न आये तो नहीं हो सकता--ऐसा उसका अर्थ: नहीं है। देवसेना- 
-चार्य नयचक्र पृष्ठ ५२९--५३ में कहते हैं कि-- “यद्यपि मोक्षरूपी 
कार्य में भूतार्थ से जाना हुआ आत्मा आदि उपादान कारण हैं 
तथापि वह सहकारीकारण बिना सिद्ध नहीं होता; इसलिये सह- 
- कारीकारण की प्रसिद्धि के लिये निश्चय और व्यहार का अविनाभाव 
सम्बन्ध वतलाते हें ।” इसमें तो, क्रमबद्धपर्याय में उपादान की योग्यता 
के समय उसप्रकार का, निमित्त होता हो है-ऐसा ज्ञान कराया है; 
कोई अज्ञानी, -निमित्त को सर्वया न मानता हो - तो, “निमित्त बिना 
नहीं होता/--ऐसा कहकर . निमित्त की प्रसिद्धि कराई है अर्थात्‌ उसका 
'ज्ञान कराया है। किन्तु उससे निमित्त आया इसलिये कार्य हुआ और 
निमित्त न होता तो वह पर्याय नहीं होतीं/--ऐसा उसका सिद्धान्त 
-नहीं है। “निमित्त बिना नहीं होता/--इसका आशय इतना ही है 
कि जहाँ-जहाँ कार्य होता है वहाँ वह होता है, न हो ऐसा नहीं 
हो सकता । निभित्त का ज्ञान कराने के लिये निमित्तः की मुख्यता 
से कथन होता है परन्तु निमित्त की मुख्यता से कहीं पर कार्य नहीं 
होता, शास्त्रों में तो निमित्त के और- व्यवहार के" अनेक लेख भरे 
- हैं; किन्तु स्व-पर-प्रकाशक जागृत हुए बिना उनका आशय स्पष्ट कौन 
करेगा ? - ह 

(१०२) शास्त्रों के उपदेश के साथ कमबद्धपाय को सतत कमबद्धपर्याय की सन्धि न 

/ 'क्ुन्दकुन्दाचार्यदेंव की आज्ञा से वसुविन्दु अर्थात्‌ रे 
देव ने दो- दिन में ही एक प्रतिष्ठापाठ की रचना की है, उसमे 
जिनेन्द्र प्रतिष्ठा सम्बंधी क्रियाओं का प्रारम्भ से लेकर अन्त तक का 


[७०] 


चर्णन किंया -है। प्रेतिमाजी के लिये ऐसा पाषोॉण लाना चांहिये, 
ऐसी “विधि से लाना चाहिये; ऐसे कांरीगरों के पास ऐसो पअतिमा 
'बनवाना चाहिये तथा अमुक विधि के लिये -मिट्टी लेने जाये 
'वहाँ जमोन खोदकर मिट्टी ले ले और फिर बढ़ी हुंई मिट्टी से 
वह गड्डा पूरनें पर यदि मिट्टी बढ़े तो उसे शुभ शकुन समभना 
चाहिये ।--इत्यादि अनेक विधियों का वर्णन आता है, किन्तु थात्मा 
का ज्ञायकरपंना रखकर वह सब बांत है। ज्ञायकपने से च्यूत होकर 
' या ऋ्रमवद्धपनें को तोड़कर वह बात नही है। प्रतिष्ठा करानेवाले 
को उस प्रंकार का विकल्प होता है और मिट्टी आंदि की वैसी क्रम- 
बद्धपर्याय होती है--उसकी वहाँ पहिचान कराई है, किंन्तु ऐसा नहीं 
बंतलांया है कि अजीव की पर्याय जीव कर देता है। प्रतिष्ठा में 
“सिद्धचंक्रमण्डलविधान” और “यागमण्डलविधान” आदि के बड़े 
बंडे रंगंबिरंगे मण्डल रचे जाते हैं, और शास्त्र में भी उनका उपदेश 
जाता है, तथापि वह सब क्रमबद्ध ही है; शास्त्र 'में उसका उपदेश 
दिया इसलिये उंसकी क्रमबंद्धता मिट “गई या जीव उसेका कर्ता 
' हो गया-ऐसा नहीं है। ज्ञाता तो अंपने को जानता हुआ उसे भी 
जानता है, और क्रमबद्धपर्याय से स्वयं अंपने ज्ञायकभांवरूप उत्पन्न 


होता है। 


इसी प्रकार मुनि को समिति के उपदेश में भी “देखकर चलना, 
विचारकर बोलना, वस्तु को यलपूर्वक -उठाना-रखना”---इत्यादि 
कथन आता. है, किन्तु उसका*आशय- यह वबतलाने-का नहीं 'है -कि 
शरीर की क्रिया को जीव कर सकता है। मनिदशा में उस-उस 
प्रकार का प्रमादभाव होता ही नहीं, हिसादि का अशुभभाव-होता हो 
“नहीं-ऐसा ही .मुनिदशा- की क्रमवद्धपर्याय का स्वरूप है--बह बतलाया 


>है। निमित्त से कथत करके समभायें,- तो- उससे कहीं. क्रमबद्धपर्याय 
का सिद्धांत नहीं .टूट जाता-। 


(७१)! 
(१०३) स्वयंप्रकाशीज्ञायक 


शरीरादि का प्रत्येक परमाणु स्वृतंत्रहूप से. अपनी ऋमब्द्धपर्याय- 
रूप परिणमित हो रहा: है, उसे कोई. दूसरा" अन्यथा बदल दे-ऐसा, 
तीनकाल में नहों हो सकता। अहो !. भगवान आत्मा तो स्वयं 
प्रकाशी है, अपने क्षायिकभाव द्वारा: वह स्व-पर का प्रकाशक ही है; 
किन्तु अज्ञानी को उस ज्ञायकस्वभाव की बात नहीं जमती। में 
ज्ञायक, ऋमबद्धपर्यायों को यथावत्‌ जाननेवाला हूँ;-तसद्रा जाननेवाला 
ही हूँ किन्तु किसीको बदलनेवाला नहीं हूँ--ऐसी स्वसन्मुख प्रतीति' 
न करके अज्ञानीजीव कर्ता होकर पर को बदलना मानता है, वह 
मिथ्या-मान्यता ही संसार परिभ्रमण का मूल है। 

सर्व जीव स्वयंप्रकाशीज्ञायक हें; उसमें-- 


के, 


(१) केवली भगवान “धूर्ण ज्ञायक” हेँ; (उनके ज्ञाग्रकपना एुर्ण- 
व्यक्त हो गया है। ) 
(२) सम्यक्त्वी--साधक “अपूर्ण ज्ञायक” हूँ; (उनके पूर्ण ज्ञायक- 


पना प्रतीति में आ गया है, किन्तु अभी पूर्ण व्यक्त 


नहीं हुआ १) 
(३) अज्ञानी “विपरीत ज्ञायक” हें; ( उन्हें अपने ज्ञायकपने को 
खबर नहीं है।) 


जशञायकस्वभाव की अप्रतीति वह संसार, 
ज्ञायक स्वभाव की प्रतीति द्वारा साधक दशा वह मोक्षमार्गग और-- 
ज्ञायकस्वभाव पूर्ण विकसित हो ज़ाये वह केवलज्ञान और मोक्ष । 


ब््छ 


(१०४) प्रत्येक द्रव्य “निजभवन' में ही विराजमान है 

- जगत में प्रत्येक द्रव्य श्रपनी क्रमबद्धपर्याय क़े साथ्र तद्गूप है, 
किन्तु पर के. साथ तदूप नहीं है॥ अपने-अपने भाव का जो “सवा 
है, उसीमें. प्रत्येक दृव्य विराजमान है। जीव के ,गुण>पर्या्यें वह 
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जीव का भाव है और जीव भाववान है; अजीव के गुण-पर्यायें 
वह उसका भाव है और अजीव भाववान है। अपने-अपने भाव का 
जो -भवन अर्थात्‌ -- परिणमन--उसीमें सब द्रव्य विराजमान हें । जीव : 
, के भवन में अजीव नहीं जाता--भ्रवेश नहीं करता, और अजीव के 
. शभ्रव॒न में जीव प्रविष्ट नहीं होता | इसी प्रकार एक जीव के भवन 
में दूसरा जीव प्रवेश नहीं करता और एक अजीव के भवन में दूसरा 
अजीब नहीं जाता । जीव या अजीव प्रत्येक द्रव्य तीनोंकाल अपने- 
अपने निज भवन में (निज परिणमन में) विराजमान है; अपने निज 
भवन में से वाहर निकलकर दूसरे के भवन में कोई द्रव्य नहीं जाता । 


सुदृष्टतरंगिणी में छह॒मुनियों का उदाहरण देकर कहा है 

कि:-- जिस प्रकार एक गफा में बहुत समय से छह मुनिराज रहते 
हैं; किन्तु कोई किसी से मोहित नहीं है, उदासीचता सहित एक 
गफा में रहते हें; छहों मुनिवर अपनी-अपनी स्वरूपसाधना में 
ऐसे लीन हें कि दूसरे मुनि कब कया करते हें उसपर लक्ष ही नहीं 
जाता; एक दूसरे से निरपेक्ष रहकर सब अपने-अपने में एकाग्र 
होकर विराजमान हूँ,। उसी प्रकार इस चौदह अह्याण्डरूपो गुफामें 
जीवादि छहों द्रव्य एक-दूसरे से निरपेक्ष रूप से अपने-अपने 
स्वरूप में विराजमान हें, कोई द्रव्य अन्य द्रव्य की अपेक्षा नहीं रखता; 
सर्व द्रव्य अपने-अपने गुृण-पर्यायों में ही विद्यमान हैं; जगत को 
गुफा में छहों द्रव्य स्वतंत्ररूप से अपने-अपने स्वरूप में परिणमित 
हो रहे हैं । उसमें भगवान आत्मा ज्ञायकस्वभाववाला है, आत्मा के 
अतिरिक्‍त पाँचों द्वव्यों में ज्ञायकपना नहीं है।- 

(१०५) यह बात न समभनेवालों की कुछ अमणायें 


आत्मा ज्ञायक है, और ज्ञायकस्वभावरूप से परिणमित होता 
हुआ वह क्रमवद्धपंर्यायों का ज्ञाता ही है। इसमें ज्ञायकस्वभाव को 
इष्टि का अनंतवल आता - है;--उसे - न समभनेवाले अज्ञानी मूढ़ 
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जीवों को इसमें एकान्त नियतपना ही भासित होता है, किन्तु उसके 
साथ स्वभाव और पुरुषार्थ, श्रद्धा और ज्ञानादि आ जाते हैं वे उसे 
भासितं नहीं होते । 

*: कुछ लोग यह बात सुनने के बाद क्रमबद्धपर्याय की बातें करना 
सीखे हूँ, किन्तु उसका ध्येय कहाँ जाता है और उसे समभनेवाले 
की दशा कंसी होती है वह नहीं जानते, इसलिये वे भी श्रमणा में 
ही रहते हैं । 

“हम निमित्त बनकर पर की व्यवस्था में. फेरफार कर दें”-ऐसा 
कुछ अज्ञानो मानते हैं, वे भी मूढ़ हें । 

. प्रश्न:--अगर ऐसा है, तो पच्चीस. आदमियों को भोजन का 
निमन्त्रण देकर फिर चुपचाप बैठे रहें, तो कया अपने आप रसोई 
बन जायेगी ! ! 

. उत्तर:--भाई, यह तो अन्तर्‌दृष्टि की गहरी बात है, इस प्रकार 
अद्धर से यह नहीं जम सकती । जिसे निमंत्रण देने का विकल्प 
आया, वह कहीं वीतराग नहीं है, इसलिये उसे विकल्प आये बिना 
नहीं रहेगा; .किन्तु जीव को विकल्प आये, तो भी वहाँ वस्तु में 
क्रमबद्धरूप से जो अवस्था होना है वही होती है। यह जीव विकल्प 
करे, तथापि सामनेवाली वस्तु में वैसो अवस्था नहीं भी होती; इस- 
लिये विकल्प के कारण बाह्मकार्य होते हें--ऐसा नहीं है। और 
विकल्प होता है उसपर भी ज्ञानी की दृष्टि का बल नहीं है। 
(१०६) “ज्ञानी क्या करते हूँ “वह अंतरुहृष्टि के वि करते हें”--वह अंतरहष्टि के बिना नहीं जाना 

जा सकता 
प्रश्न:-- शरीर में रोग का होना या मिटना वह सब अजीव की 
क्रमबद्धपर्याय है-ऐसा ज्ञानी जानते हैं, तो भी वे दवा तो करते हें, 
खाने-पीने में भी परहेज रखते हँ--सब करते हैं ' 
उत्तरः- तुझे ज्ञायभाव की खबर नहीं है इसलिये अपनी 
बाह्यहष्टि से तुझे ज्ञानी सब करते दिखाई देते हैं, किन्तु ज्ञानी तो 
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अपने ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि से ज्ञायकर्शाव में ही तंनन्‍्मयरूप से 
परिणमित हो रहे हैं, राग में तन्मंय होकर भी वे पर्रिशमिंत नहीं 
होते, और पर की कर्ताबुद्धि तो उनके स्वप्न में भी नहीं रही है। 
अन्तर्‌दृष्टि के बिना तुझे ज्ञानी के परिरंमन की खबर नहीं पड़ 
सकेती । ज्ञानी को अंभी पूर्ण वीतरांगता नहीं हुई है इसलिये .अस्थि- 
रता में अमृक रागांदि होंते हैँ, उन्हें वे जोनते हैं, किन्तु अकेले राग 
को जानने की भी प्रधानता नहीं है। ज्ञायक को जानने की मुख्यता- 
यूवंक राग को भी जानते हें; और अनंंतानूंबंधी रागादि उनके होते 
ही नहीं, तथा ज्ञायकदृष्टि में स्वंसन्मुर्ख पुँरुषार्थ भो चालू ही है,। 
जो स्वच्छल्द का पीषण करें--ऐसे जीवों के लिये यह बात नहीं है । 
(१०७) दो पंक्तियों में अद्भूत रचना ! 

अहो ! दो पंक्तियों की टीका में तो आचार्यदेव ने जगत के जीव 
और अजीव समस्त द्रव्यों की स्वतंत्रता का नियम रखकर अदुभुत 
रचना की है। जीव अपने क्रमबद्धपरिणामों से उंत्पन्न होता हुआा 
जीव ही है, अजीव नहीं है; इसो प्रकार अंजीव भी अपने कऋ्रमवद्ध- 
परिणामों से उत्पन्न होता अजीव ही है, जीव नहीं है। जीव 
अजीव की पर्याय को करता है या अजीव जीव की पर्याय 'को करतो 
है;--ऐसा जो माने उसे जोव अजीव के भिन्नत्व की प्रतीति नहीं 
रहती अर्थात्‌ मिथ्याश्रद्धा हो जाती है। 
(१०८) अभाव है वहाँ 'प्रभाव' कंसे पाड़े ? 

प्रशन:--एक-दूसरे का कुछ कर नहीं सकते, किन्तु परस्पर निमित्त 
होकर प्रभाव तो पाड़ते हैँ न ? 

उत्तर:-किस प्रकार प्रभाव पाड़ते हें ? क्‍या प्रभाव पाड़कर पर 
की अवस्था को कोई बदल सकता है ? कार्य हुआ उसमें निमित्त 
का तो अभाव है, तव फिर उसने प्रभाव कैसे पाड़ा ? जीव अपने 
स्वद्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव की अपेक्षा से सत्‌ है, किन्तु परवस्तु के 
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द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव की अपेक्षा से वह असत्‌ है, इसलिये परद्वव्य 
की श्रपेक्षा से वह अद्वव्य है, परक्षेत्र की अपेक्षा से वह वक्षेत्र है, 
परकाल की अपेक्षा से वह अकाल है, और परवस्तु के भाव की 
अपेक्षा से वह अभावरूप है; तथा इस जीव के द्रव्य-क्षेत्र-काल- 
भाव की अपेक्षा से अन्य सर्व वस्तुयें अद्वव्य-अक्षेत्र-अकाल और 
अभावरूप हूँ । तब फिर कोई. किसी में प्रभाव पाड़े- यह बात नहीं 
रहती । द्रव्य, क्षेत्र और भाव को -तो. स्वतंत्र कहे, किन्तु काल 
अर्थात्‌ स्वपर्याय पर के कारण ' (निमित्त के कारण) होती है--ऐसा 
माने वह भी स्वतंत्र वस्तुरूप को नहीं समझा है। प्रत्येक वस्तु 
प्रतिसमय अपनी क्रमबद्धप्र्यायरूप से उत्पन्न होती है अर्थात्‌ उसका 
स्वकाल भी अपने से--स्वतंत्र है। 


एक पंडितजी ऐसा कहते हें कि--“अमुक-अमुक द्रव्य, क्षेत्र, 
काल और भाव में ऐसी शक्ति है कि -निमित्त होकर दूसरे पर प्रभाव 
डालते हें”--किन्तु यदि निमित्त प्रभाव डालकर पर की पर्याय को 
बदल देता हो तो दो वस्तुओं की भिन्नता ही कहाँ रही ? प्रभाव 
डालना कहना तो मात्र उपचार है। यदि पर के द्रव्य-क्षेत्र-काल-- 
भाव से अपनी पर्याय होना माने तो, अपने द्रव्य-क्षेत्र-काल-भाव से 
. “स्वयं नहीं है--ऐसा हो जाता है इसलिये अपनी नास्ति हो जाती है। 
इसी प्रकार स्वयं निमित्त होकर पर की अवस्था को करे तो सामने- 
वाली वस्तु की नास्ति हो जाती है। और, कोई द्रव्य पर का कार्य 
करे तो वह द्रव्य पररूप है--ऐसा हो गया, इसलिये अपने रूप 
नहीं रहा। जोब के स्वकाल में जीव है और अजीव के स्वकाल में 
अजीव है; ' कोई किसी का कर्ता नहीं है। 
. पुनइच, निमित्त की बलवानता बतलाने के लिये सूकरी के दूध 
का दृष्टान्त देते हें कि--सूकरी के पेट में दूध तो बहुत भरा है, 
किच्तु' दूसरा कोई उसे नहीं निकाल सकता; उसके छोटे-छोटे बच्चों 
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के आकर्षक मुंह का निममित्त पाकर वह दूध मट उनके गले में 
उतर जाता है ।--इसलिये देखो, निमित्त का कितना सामर्थ्य..है ! 
“-ऐसा कहते हूँ किन्तु भाई! दूध का प्रत्येक रजकण अपने “स्वतंत्र 
ऋक्रमबद्धभाव से ही परिणमित हो रहा है| इसी प्रकार “हल्दी .और 
चूने के मिलने से लाल रंग हुआ तो वहाँ एक-दूसरे पर प्रभाव 
डालकर नई अवस्था हुई या नहीं ? ”--ऐसा भी कोई कहते हें, किन्तु 
वह वात सच्ची नहीं है। हल्दी और चूनें के रजकण एकमेक हुए 
ही नहीं हैं, उन दोनों का प्रत्येक रजकण स्वतंत्ररूप से अपने-अपने 
क्रमबद्धपरिणाम से ही उस अवस्थारूप उत्पन्न हुआ है, किसी 
दूसरे के कारण वह अवस्था नहीं हुई | जिस प्रकार हार में अनेक 
मोती गुंथे हैँ; उसी प्रकार द्वव्य में अनादि-प्रनंत पर्यायों की माला 
है, उसमें प्रत्येक पर्यायरूपी मोती क्रमानुसार लगा है। 


(१०६) प्रत्येक द्रव्य अपनी क्रमबद्धपर्याय के साथ तब्ूप _ १०६) प्रत्येक द्रव्य अपनी क्रमबद्धपर्याय के साथ तद्गबप है 


पहले तो आचार्यदेव ने मूल नियम बतलाया. कि जीव और अजीव 
दोनों द्रव्य अपनी-अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होते हैं; अब 
इृष्टान्त और उसका हेतु देते हूँ । यहाँ दृष्ठान्‍्त भी “सुवर्ण! का 
दिया है;--जिस प्रकार सुवर्ण को कभी जंग नहीं लगती, उसी प्रकार 
यह मूलभूत नियम कभी नहीं फिरता । जिस प्रकार कंकनादि 
पर्यायोंह्प से उत्पन्न होनेवाले सुत्र्ण का अपने कंकनादिपरिणामों 
के साथ तादात्म्य है, उसी प्रकार सर्व द्रव्यों का. अपने परिणामों के 
साथ तादात्म्य है। सुवर्ण में चूड़ी आदि जो अवस्था हुई, उस 
अवत्थारूप से वह स्वयं ही उत्पन्न हुआ है, स्वर्णकार नहीं; यदि 
स्वणकार वह अवस्था करता हो तो उसमें वह तद्बप होना चाहिये 
किन्तु स्वर्शकार और हथौड़ी तो एक ओर पृथक रहने पर भी वह 
कंकनपर्याय तो रहती है, इसलिये स्वर्णकार या हथौड़ी उसमें 
तद्भप नहीं हे--मुवर्ण ही अपनी कंकेनादिवर्याय * में तद्ब॒प है । इस 
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प्रकार सर्व द्वव्यों का अपने-अपने परिणामों के साथ ही तादात्म्य 
है-पर के साथ नहीं । 

देखो, यह मेज पर्याय है, इसमें उस लकड़ी के परमाणु ही तद्रप 
होकर उत्पन्न हुए हें; बढ़ई या आरी के कारण यह अवस्था हुई 
है--ऐसा नहीं है। यदि बढ़ई के द्वारा यह मेज़रूप अवस्था हुई हो 
तो बढ़ई इसमें तंन्‍्मय होना चाहिये; किन्तु इस समय बढ़ई या 
आरी निमित्तरूप से न होने पर भी उन परमाणुओं में मेज़पर्याय 
वर्त रही है; इसलिये निश्चित होता है कि यह बढ़ई का या 
आरी का काम नहीं है। इसी प्रकार प्रत्येक वस्तु का--उत्पन्न होती 
हुई अपनी क्रमबद्धपर्यायों के साथ ही तादात्म्यपना है, किन्तु साथ में 
संयोगरूप से रहनेवाली अन्य वस्तुओं के साथ उसका तादात्म्यपना 
नहीं है ।--ऐसा होने से जीव को अजीव के साथ कार्य-कारणपना 
नहीं है, इसलिये जीव अकर्ता है-यह बात आचार्यदेव युक्तिपूर्वक 
सिद्ध करेंगे । 


% पाँचवोँ प्रवचन # 


[ आश्विन शुक्त्ा १, वीर सं. २४८० ] 











देखो, इस क्रसबद्धपर्याय में वास्तव में तो ज्ञानस्वभावी आत्मा की बात 
है; क्योंकि क्रमबद्धपर्याय का क्वाता कौन? “क्षायक” को जाने बिना क्रम- 
बद्धपर्याय को जानेगा कौच ? ज्लायकस्वमाव की ओर उन्मुख होकर जो 
ज्ञायकमावरूप से परिणमित हुआ वह ज्लायक हुआ अर्थाव्‌ अकर्ता हुश्ना, 
और वही क्रमबद्धपर्याय का छ्वाता हुआ । 














(११०) कऋ्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होनेवाला ज्ञायक पर का सत्ता हु अकर्ता है 
यह सर्वविशुद्धज्ान-अधिकार है; सर्वविशुद्धज्ञान अर्थात्‌ शुद्धत्ञायक- 
भाव, वह पर का अकर्ता है-यह बात यहाँ सिद्ध करता है । 
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अपने ज्ञायकभाव की ऋरमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता हुआ जीव 
'पर का कर्ता नहीं है और पर उसका कार्य नहीं है। पर्याय नई 
होती है उस अपेक्षा से वह “उत्पन्न होता है/--ऐसा कहा है। पहले 
वह पर्याय नहीं थी और नई प्रगट हुई--इसप्रकार पहले-:की अपेक्षा 
* से वह नई उत्पन्त हुई कहलाती है; किन्तु उस पर्याय को निरपेक्ष- 
रूप से देखें तो प्रत्येक समय की पर्याय उस-उस समय का सत्‌ है. 
उसकी उत्पत्ति और विनाश--वह तो पहले के और बाद के समय की 
अपेक्षा से है। 

“द्रव्य के बिना पर्याय नहीं होती, अर्थात्‌ द्रव्य और पर्याय--इन 
दो वस्तुओं के बिना कर्ताकर्मपना सिद्ध नहीं होता/-यह दलील तो 
तब आती है जब कर्ताकर्मपना सिद्ध करना हो; किन्तु “पर्याय भी 
निरपेक्ष सत्‌ है”“--ऐसा सिद्ध करना हो वहाँ यह. बात. .नहीं आती ॥ 
प्रत्येक समय की पर्याय भी स्वयं अपने से सत्‌ होने से “द्रव्य से: 
नहीं आलिंगित ऐसी शुद्धपर्याय है,” पर्याय द्रव्य से आलिगित नहीं' 
है भ्र्थात्‌ निरपेक्ष है। (देखो, प्रवचनसार गाथा १७२, टीका) यहाँ 
यह बात सिद्ध करना है कि अपनी निरपेक्ष क्रमबद्धपर्यायरूप से 
उत्पन्न होता हुआ जीव उसमें तद्गप है। द्रव्य अपनी पर्याय के साथ 
तद्प--एकमेक है, किन्तु पर को पर्याय के साथ तद्गूप नहीं है, इसलिये 
उसका पर के साथ कर्ताकर्मपना नहीं है;--इसप्रकार ज्ञायक आत्मा 
अकर्ता है। यह कर्ताकर्म-अधिकार नहीं है किन्तु सर्वविशुद्ध्ञान-अधि- 
कार है, इसलिये यहाँ ज्ञायकभाव पर का अकर्ता है--ऐसा अकर्तापना 
सिद्ध करना है। 

जीव अपने क्रमबद्ध परिणामों से उत्पन्न होता हुआ जीव ही है 
“अजीव नहीं है। “उत्पन्न होता है/--कौन उत्पन्न होता है? जीव 
स्वयं । जीव स्वयं जिस परिणामरूप से उत्पन्न होता है उसके साथ 
उसे अनन्यपना-एकपना है; अश्रजीव के साथ . उसे अनन्यपन्ना नहीं है 
इसलिये उसे अजीव के साथ कार्यकारकृपना नहीं है। प्रत्येक द्रव्य 
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को-स्वंयं जिंस पंरिणामरूप से उत्पन्न होता है-उसीके साथ 
अ्नन्यपेना हैं, दूंसरे के परिणामों के साथ उसे अनन्यपना नहीं है । 
इसलिये वह अकर्ता है । आत्मा भी अपने ज्ञायकभांवरूप से उत्पन्न 
होता हुआ उसके साथ तनन्‍्मय है; वह अपने ज्ञानपंरिणाम के साथ 
एकमेक है, किन्तु पर के साथ एकमेक नहीं है, इसलिये वह पर 
का अकर्ता है। ज्ञायकरूप उत्पन्न होते हुए जीव को कर्म के साथ 
एकपना नहीं है, इसलिये वह कर्म का कर्ता नहीं है; ज्ञायकदृष्टि 
में वह नये कर्मबंधन को निमित्त भी नहीं होता इसलिये वह अकर्ता 
हीहै। . ५ 
(१११) कर्म के कर्तापने का व्यवहार किसे -लाग होता है? 


प्रन्‍न:--यह तो निश्चय की बात' है, किन्तु व्यवहार से तो आत्मा 
कर्म का कर्ता है न ? 

उत्तर:--ज्ञायकस्वरूप आत्मा पर जिसकी दृष्टि नहीं है और कर्म 
'पर हृष्टि है, ऐसा मिथ्याहृष्टि जीव ही कर्म का व्यवहार से कर्ता 
है--यह बांत आचार्यदेव अगली गाथाओं में कहेंगे । इसलिये जिसे 
अभी कर्म के साथ का संबंध तोड़कर ज्ञायकभावरूप परिणमित नहीं 
होना है किन्तु कर्म के साथ कतकिर्मपने का व्यवहार रखना है, 
वह तो मिथ्याहृष्टि ही है। मिथ्यात्वादि जड़कर्म के कर्तापना का 
व्यवहार अज्ञानी को हीं लागू होते है। 

प्रदन:--तो फिर ज्ञानी को कौन-सा व्यवहार ? 


उत्तरः-न्ञानी के ज्ञान में तो अपने ज्ञायकस्वभाव को जानने की 
मुख्यता है, और मुख्य वह निरचय है; इसलिये अपने ज्ञायकस्वभाव 
को जानना वह निरचय है; और साधकदशा. में वीच में जो राग 
रहा. हैं उसे जानना वह व्यवहार है। ज्ञानी को ऐसे निश्चय-व्यवहार 
'एकसाथ .वर्तते हैँ। किन्तु, मिथ्यात्वादि कर्मप्रकृति के बंधन में निर्मित्त 
हो या व्यवहार से कर्ता हो-ऐसा व्यवहार ज्ञानी के होता ही नंहीं। 
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उसे ज्ञायकहृष्टि के परिणमन में कर्म के साथ का निमित्त-नेमित्तिक- 
सम्बंध टूट गया है। अगली गाथाओं में आचार्यदेव यहःबात विस्तार- 
पूर्वक समभायेंगे । 

(११२) वस्तु का कार्यकाल 


' कार्यकाल कहो या क्रमवद्धपर्याय कहो; जीव का जो कार्यकाल 
है उसमें उत्पन्न होता हुआ जीव उससे अनन्य है, और अजीव के 
कार्यकाल से वह भिन्न है। जीव की जो पर्याय हो उसमें अनन्यरूप 
से जीवद्रव्य उत्पन्न होता है। उस समय जगत के अन्य जीव-अजीव 
द्रव्य भी सब अपने-अपने कार्यकाल में--क्रमबद्धपर्याय से--उत्पन्न होते 
हैं, किन्तु उन किसी के साथ इस जीव की एकता नहीं है । 

उसी प्रकार, अजीव का जो कार्यकाल है उसमें उत्पन्न होता 
हुआ अजीव उससे अनन्य है, और जीव के कार्यकाल से वह भिन्‍न 
है। अजीव के एक-एक परमाणु की जो पर्याय होती है उसमें अन- 
न्यरूप से वह परमाणु उत्पन्त होता है, उसे दूसरे के साथ एकता 
नहीं है। शरीर का हलन-चलन हो, भाषा बोली जाये,--इत्यादि 
पर्यायोरूप से अजीव उत्पन्न होता है, वह अजीव की क्रमबद्धपर्याय 
है, जीव के कारण वह पर्याय नहीं होती । 
(११३) निषेध किप्तका ? निमितका, या निभित्ताधीनहृष्टि का ? 


प्रझन:--आप कऋ्रमबद्धपर्याय होना कहते हैं, उसमें निमित्त का तो 
निषेध हो जाता है। 

उत्तर:--क्रमबद्धपर्याय मानने से निमित्त का सर्वथा निषेध नहीं 
हो जाता, किन्तु निमित्ताधीनहष्टि का निषेध हो जाता है। पर्याय 
में अमुक्त निमित्त-नैमित्तिकस म्वन्ध भले हो, किन्तु यहाँ ज्ञायकदृष्टि 
म॑ उसकी वात नहों है । क्रमबद्धपर्याय मानने से निमित्त होने का 
सर्वथा निषेध भी नहीं होता, तथा निमित्त के कारण कुछ होता है-यह 
बात भो नहों रहतो । निमित्त पदार्थ उसके ऋ्रमबद्ध स्वकाल से अपने 
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, में उत्पन्त ;होता- है ,और नेमित्तिक पदार्थ भी उसके स्वकाल से अपने 
में उत्पन्न. होता. है; इस प्रकार दोनों का भिन्न-भिन्न अपने में परि- 
' णमन हो -ही रहा :है। “उपादान : में: पर्याय होने को योग्यता “तो 
है, किन्तु .यदि: निमित्त .आये तो.होतो है, और न-आये तो नहीं 
: होती /--यह मान्यता मिथ्याहष्टि. कोः है | पर्याय 'होने की योग्यता हो 
. और पर्याय न हो--ऐसा हो . हो .तहीं सकता । उसी प्रकार, यहाँ 
. क्रमबद्धपर्यूय होने का काल. हो .और उस समय -उसके योग्य 'निमित्त 
न हो-ऐसा भी हो ही ,नहीं सकता। यद्यपि निमित्त तो परद्रव्य 
है, ,वह कहीं , उपादान के आधीन . नहीं है; किन्तु वह परद्रव्य उसके 
अपने लिये तो उपादान है, और उसका भी कऋमबद्धपरिणमन हो ही 
'रहा है। यहाँ, आत्मा को अपने ज्ञायकस्वभावसन्मुख के क्रमबद्धपरि- 
णमन से छट्ठें--स्नातवें गुणस्थान की भावलिंगी 'मुनिदशा प्रगट हो, 
वहाँ निमित्त में द्रव्यलिगरूप से शरीर की दिगम्बर दशा ही होती 
-ऐसा उसका क्रम है। कोई मूनिराज ध्यान में बेठे हों और 
कोई अ्रज्ञानी आकर उनके शरीर पर वस्त्र डाल जाये तो वह कहीं 
परिग्रह नहीं है, वह तो उपसर्ग है। सम्यग्दर्शन हुआ वहाँ कुदेवादि 
को माने ऐसा क्रबद्धपर्याथ में नहों होता, और मनिदशा हो वहाँ 
वस्त्र-पात्र रखें ऐसा क्रमबद्धपर्याथ में नहीं होता,--इस प्रकार सर्व 
भूमिकाझों को समझ लेना चाहिये । 
(११४) योग्यता और निमित्त (सर्व निमित्त धर्मास्तिकायवत हें) 
'इष्टोपदेश' में (३५वीं गाथा में) कहां है कि कोई भी कार्य 
होने में वास्तविक रूप से उसको अपनी योग्यता हो साक्षात्‌ साधक 
है, अर्थात्‌ प्रत्येक वस्तु की अपनी योग्यता से ही कार्य होता है. 
वहाँ दूसरी वस्तु तो धर्मास्तिकायवत्‌ निमित्तमात्र है। जिस प्रकार अपनी 
योग्यता से स्वयं गति करनेवाले पदार्थों कोः धर्मास्तिकाय तो सर्वत्र 
बिछा हुआ निभित्त है, वह कहीं किसीको- गति नहीं कराता; उसी 
प्रकार प्रत्येक वस्तु में अपनी. ऋमसबद्धपर्याय' को: योग्यता से ही कार्य 
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होता है, उसमें जगत को दूसरी वस्तुयें तो मात्र घर्मास्तिकायेवत्‌ हैं। 
देखो, यह इष्ट-उपदेश । ऐसी स्वाधीनता का उपदेश - ही इष्ट _ है 
हितकारी है, यथार्थ है। इससे विपरीत मान्यता का उपदेश हो तौ वह 
इष्ट-उपदेश नहीं है किन्तु अनिष्ट है। जैनदर्शन को उपदेश कहो 

आत्मा के हित का उपदेश कहो....इष्ट उपदेश कंहो:...अयार्थ 
उपदेश कहो. . सत्य का उपदेश कहो....अनेकान्त का उंपदेश कंहों' था 
सर्वज्षमगवान का उपदेश कहो....वह यह है कि--जीव और अजीब 
प्रत्येक वस्तु में अपनी-अपनी ऋ्रमबद्धयोग्यता से ही कार्य हीता है 
पर से उसमें कुछ भी नहीं होता। वस्तु अपनी ऋमबंद्धप््नाथरूप 
अपनी योग्यता से ही स्वयं परिणमित हो जाता है, दूसरी वर्स्तुत्तो 
धर्मास्तिकायवत्‌ निमित्तमात्र है। यहाँ धर्मास्तिकाय का उदाहईरी 
देकर पृज्यपादस्वामी ने निमित्त का स्वरूप बिलकुल स्पष्ट “कर 
दिया है। रे 


धर्मास्तिकाय तो समस्त लोक में सर्देव ज्यों का त्यों स्थित है; 
जो जीव या पुद्गल स्वयं अपनी योग्यता से ही गति करते हें, उन्हें 
वह निमित्तमात्र है। गतिरूप से स्वयं परिणमित को' ही निमित्त 
है; स्वयं परिशमित न होनेवाले को वह परिणमित नहीं, कराता; 
और न निमित्त भी होता है 


धयोग्यता के समय निमित्त न हो तो ?” ऐसी शंका करनेवाला 
वास्तव में योग्यता को या निमित्त के स्वरूप को नहीं जानता | जिस- 
प्रकार कोई पूछता है कि--“जीव-पुदुगल में गति करने की योग्यता तो 
है, किन्तु धर्मास्तकाय न हो तो ?”--तो ऐसा पूछनेवाला वास्तव में 
जीव-पुदुगल की योग्यता को या धर्मास्तिकाय को भी नहीं जानता है; 
क्योंकि गति के समय सदैव घर्मास्तिकाय निमित्तरूप से होता ही है। 
जगत में धर्मास्तकाय न हो ऐसा कभी होता ही नहीं । 

“योग्यता के समय निमित्त न हो तो ?” 


[फ३] 
“गति की योग्यता के समय घधर्मास्तिकाय न हो तो ?” 

“पानी गर्म होने की योग्यता के समय अग्नि न हो तो ?” 
मिट्टी में घड़ा होने की योग्यता के समय कुम्हार न हो तो ?” 
जीव में मोक्ष होने की योग्यता हो, किन्तु वज्र्षभनाराचसंह- 

न हों तो १ काफी «5 

“>थयह .संब प्रइन एक हद प्रकार के--निमित्ताधीन दृष्टिवाले 
के-हैं। इसी; प्रकार गुरु-शिंष्य, क्षायकसुम्यक्व और केवली-श्र त- 
केवर्ली--आदि सभी” में समझ लेना, चाहिये। जगत में जीव या 
अजीर्व प्रत्येक ब्रक़्य' अपने-अपने नियमित्‌; स्वकाल की योग्यता से ही 
प्रिणर्मित होता है, उस समय दूसरी वस्तु'निमित्ततरूप हो वह “गते 
धर्मास्तिकायवत्‌” है कोई भी कांय हुतने.,में वस्तु की “योग्यता ही” 
निशचयकारण है;. ,दूर्सरों कारण कहना वह “गति में धर्मास्तिकायवत्‌ 
- उपचारमात्र है, अर्थात्‌ वास्तव में वह कार नहीं है। अपनी क्रम- ' 
४१ बंद्धपर्यायरूप से वस्तु स्वयं ही उत्पन्न होती.०है--यह नियम समझे 
तो 'निमित्ताधीनहृष्टि की सब सुक्त्यियाँ सुलक जायें। वस्तु एक समय 
में' उत्पाद-व्यय-पभ्रू वस्वरूप- है। एक समय में अपनी क्रमबद्धपर्याय- 
रूप से उत्पन्त होती है, उसी झूम़थ पूर्व पर्याय से व्यय को- प्राप्त 
होती है, और उसी,समर्य भ्रुजरण्डतारूप से श्र.व स्थिर -रहँती है- 
इस प्रकार उत्पाद॑-द्य्॒म-प्र वुरूफवस्तु स्वयं वर्तती है. एक वस्तु के 
उत्पाद-व्यय-प्रू व में बीच में कोई दूसरा ४छल्य : घुसू७ जाये--ऐसा 

नहीं होता। « रच ०. > क्ाछे 
जिस प्रकार वास्तव में, मीक्षमार्ग तल एक ही. है,' किन्तु उसका 
निरूपण दो प्रकार से है; निरचंयरत्नत्रय क़्ो५मोक्षमार्ग क़हना वह तो 
वास्तव में मोक्षमार्ग है, और शुभरागरूप, व्यवहार॑रेत्नत्नय को मोक्ष- 
सार्ग कहना-वह वास्तव में मोक्षम्पर्ग नहीं,कैकिन्तु उपृच्नारमात्र है। 
उसी प्रकार कार्य का करण चास्तवः में: एक हीं: है। वस्तु की 
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योग्यता हो सच्चा कारण है, और निर्मित को दूसरा काररं' कहना 
वह सच्चा कारण नहीं है किन्तु उपचारमात्र है। 
इसी प्रकार कार्य का कर्ता भो एक ही है, दो कर्ता नहीं हैं। 
दूसरे को कर्ता कहना वह उपचारमात्र है | हक ३ कु 
(११५) प्रत्येक द्रव्य का स्वतंत्र परिणमन जानें.,बिता भेदज्ञान-.नहीं 
बा 
यहाँ कहते हें कि द्रंग्य उत्पन्न होता हुआ अपने -परिणाम से 
अनन्य है; इसलिये उस परिणाम के कर्ता दो नहीं होते। एक द्रव्य. 
के परिणाम में दूसरा द्रव्य तन्‍्मय नहीं होता, इसलिये दो कर्ता नहीं 
होते; उसी प्रकार एक द्रव्य दो परिणाम में (अपने और पर के-- 
दोनों के परिणाम में) तनन्‍्मय नहीं होता, इसलिये एक द्रंव्य दो परि- 
णाम नहीं करता। नाटकं-समयसॉर में पण्डित- वनारसीदासजी कहते 
कि-- 





करता परिनामी द्रव, 
करमरूप परिनाम । 
किरिया परजय की फिरेनीं 
स्तु एक त्रयथ नास ॥७॥ 
अर्थात्‌-अरवस्थारूप से जो द्वव्य परिणमित होता है वह कर्ता है; 
जो परिणाम होते हैं वह उंसका कर्म है; और अवस्था से अचस्था- 
न्तर होना वह क्रिया है। यह कर्ता, कर्म और क्रिया वस्तुरूंप से 
भिन्‍न नहीं हैँ, अर्थात्‌ वे भिन्न-भिन्न वस्तु में नहीं रहते । पुनश्च-- 
एक परिनाम के न करता द्रत्र दोह, 
दोई परिनाम एक दर्व न धरतु हैं।' 
एक करतूति दोई दुर्व कहूँ न' करें 
दोह करतूति 'एक दव न करतु है ए 
जीव घुदुगल एक खेत-अगांही दोडं) 
अपने अपने रूप कोठ न टरतु है। 


[५५] 
9४: “पु की ए 5 एक 
. जड़ परमामनिको.करता-दै घुदुगल, (८० 7.६ : 
चिदानन्द चेतन सुभाड आचरतु है ॥ १० ॥- - 
.४:. , अर्थातू-एक परिणाम के कर्ता दो दब्य,नहीं. होते; एक द्रव्य 
. द्वोी“्परिणामों को नहीं करता | एक क्रिय्रा को दो. द्रव्य कभी नहीं 


अप 5 ,००7 *+५ 
5 के २० रथ है 


करते//त्थी एक. द्रव्य दो क्रियायें नहीं करता |... 5 « + 
जीव और पुद्गल यद्यपि एक, क्षेत्र में रहते हैँ, तथापि . अपने- 
. अपने स्वभाव को कोई. नहीं छोड़ते | पुद्गल तो. उसके जड़-परिणाम 
का कर्ता है, और चिदानन्दआत्मा अपने चेतनस्वभाव का आचरण 
करता है । 0 8 - ड 

: --इस प्रकार प्रत्येक द्रव्य के भिन्न-भिन्न .स्वतंत्र प्रिणमत को 
जवतक जीव न जानें तबतक पर से भेदज्ञान नहीं होता और, स्वभाव 
में एकता प्रगट नहीं होती, इसलिंये सम्यग्दर्शनादि कुछ नहीं होते । 


(११६) जो पर्याय में तन्‍्मय हो वही उसका कर्ता ६) जो पर्याय में तन्‍्मय हो वही उसका कर्ता .. 
...क्रमबंद्धपरिणाम से परिणमित द्रव्य ,अपनी: पर्याग्र. के साथ एकमेक 
है,-यह सिद्धांत समभाने के लिये आाचार्यदेव यहाँ सुवर्ख का हृष्टांत 
देते हैं। जिस प्रकार सुवर्ण में कुण्डलादि. जो अवस्था हुई उसके 
'साथ वह. सुवर्ण एकमेक है, पृथक्‌ नहीं है; सुवर्ण की.अवस्था से स्वर्ण- 
कार पृथक्‌ है किन्तु सुवर्ण पृथक्‌. नहीं है। उसी प्रकार जगत के 
जीव या अजीब. सर्व द्रव्य अपनी-अपनी /जो अवस्था होती है उसके 
साथ. एकमेक हैं, दूसरे के . साथ एकमेक -नहीं हें; इसलिये वे दूसरे के. 
अकर्ता हैं। जो पर्याय..हुई, उस पर्याय; में जो तन्‍्मय हो वही उसका 
'कर्ता होता है, किन्तु उससे जो पृथक्‌ हो वह उसका कर्ता नहीं 
ःहोता-यह नियम, है। जैसे कि .. ,.. के + बह: 


७ व 
कओ- [४७ 
३ पि 


घड़ा हुआ, वहाँ उस ,घड़ारूप अवस्था के साथ मिट्टी-के परमाणु: 


'एकमेक . हैं, किन्तु .कुम्हार उसके साथ एकमेक नहीं है, इसलिये 
'कुम्हार उसका अकर्ता है। 


[८६] 


वस्त्र हुआ, वहाँ उस वस्त्ररूप पर्याय के साथ तावने-बानें के पर- 
माण एकमेक हैं, किन्तु बुनकर उसके साथ एकमेक नहीं है, इसलिये 
वह उसका अश्रकर्ता' है । 


अलमारी हुईं, वहाँ उस आलमारी की अवस्था के साथ लकड़ी 
के परमाण एकमेक हैं, किन्तु बढ़ई उसके साथ एकमेक नहीं है, इस- 
लिये वह उसका अकर्ता है। 

रोटी हुई, वहाँ रोटी के साथ आटे के परमाण एकमेक हें, 


किन्तु स्त्री (रसोई बनानेवाली) उसके साथ एकमेक नहीं है, इसलिये 
स्‍त्री रोटी की अकर्ता है। 


सम्यग्दशंन हुआ, वहाँ उस ,पर्याय के साथ आत्मा स्वयं एकमेक 
है, इसलिये आत्मा उसका कर्ता:है, किन्तु, अजीव उसमें एकमेक 
नहीं है डूसलिये*वंह जकर्ता है । इसे प्रकार: सम्यग्जान, सुख, आनन्द 
सिद्धदंशा आदि सर्व अवस्थाओं में समझे .छेना: चाहिए। उस-उस 
अवस्थारूप से उत्पन्न होता हुआ जीव ही» उसमें तद्रूप होकर 
उसका' कर्ता: है;#वह*'अजीव नहीं है इसलिये .भ्रजीव के साथ उसे 
कार्य-कारणपना,उहीं है।. ब#+ (ति  नए 7 
(१६७) | ज्ञाता रागनकां अंकर्ता ...£६ 7 . फ्नोओ 


“यहाँ तो आचार्यदेव यह सिद्धांत समभाते हैँ कि--ज्ञायकस्वभाव- 
सन्मुख्त हीकर जो जीव ज्ञातापरिणामंरूप से उत्पन्न हुआ वह जीव 
राग का भी अकर्ता: हैं; अपने ज्ञातार्परिंणाम में तन्मय॑ होने से उसका 
कर्ता हैं।भौर राग्र .का अकर्ता है, क्‍योंकिं राग में वह तुन्मय नहीं 
है |. ज्ग्यकंजावं में जो- तन्‍्मेय हुआ वह राग में-तत्मंय नहीं होता, 


हक... कट से का 


इसलिये वहँरोंगे का अकर्ता. ही है।।' | हे 

“ऐसे ज्ञातास्वभाव को जानना वह निरंचय . है। स्वसन्मुख 
होकर ऐसा निरर्चय का ज्ञनः फंरे तो, किस पर्याय में कैसी राग 
होता है. और ,ख्हाँ निमित्त-नैमित्तिकर्सबंध' किसे प्रकार का होता है,-- 


न््एि 
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उस सब व्यवहार का भी यथार्थ विवेक हो जंतिं। है । 


* ३९ 
५८% ९ 3 ना दा ध्ञ0 


- (११८६) निरचय-व्यव्हार का आवश्यक स्पष्टीकरण 
7 आााााणयमाणाारभााणणा गज. आन >लल जल अविनाश न लि कमिमि मी धििा। 


व धष्दड तो ' 


: / कई लोगए कहते हैँ 'किं“थह तो निश्चय की वात है, . किन्तु 
ज्यवंहार से तो'श्जीव जड़कर्म का कर्ता'है ! तो आवचायदेव कहतें हैं 
 कि-अरें भाई !. जिसकी « ईंष्टि ज्ञायकेंपर नहीं है'और कर्म परे 
है-ऐसे 'अज्ञानी की ही कर्म के कर्तापने का व्यवहार लागू होता है 

ज्ञायकंहृष्टिवाले -ज्ञानी को वैसां व्यवहार लींगू नहीं हौता। _ ज्ञायक- 
स्वभावी जीव “मिथ्यीत्वादि कंर्म का अकर्तो होने पर भी उसे कर्म का 
कर्ता--कहना वह व्येवहार है; और वह व्यवहार अज्ञानी को श्ही 
लागू-“होता है.। ज्ञायकस्वभाव॑ की ' हृष्टिंवालो ज्ञानी तो अकर्ताही है। 


सुवर्ण की जो अवस्था हुई उसका स्व॒रकार-अकर्ता है, तथापि 
उसे ः निित्तंकर्ता कहना वह व्यवहार: है ।, जो. कर्ज्ना है उसे कर्ता 
ज़ाननी वह तिइंचेय, और अकर्ता को कर्ता कहना -वह व्यवहार है। 
जीव अपनी कऋतवद्धअवस्थारूप से उत्पन्न होता हुआ जीव ही है 
और अंजीव अपेनी ऋ मबद्अवस्थाहुप से. उत्पन्न होता हुआ अजीब 
ही है। जब अंजीव को अवस्था कु अकर्ता है और अजीव जीव 
की. अवस्था का.।-+इस प्रकार्र.जैसे जीव-अजीव को परस्पर कर्तापना 
नहीं हे उसी प्रकार उनको परस्पर कर्मपना, करणपना, संप्रदानपना, 
अपादानर्पना या अधिकरणपना भी नहों है। मात्र निमित्तप्ने से उन्हें 
एक-दूसरे का कर्ता, कर्म, करण आदि कहना वह व्यवहार है। 
निमित्त से कर्ता यात्री वास्तव में अकर्ता;। और अकर्ता को कर्ता 
कहना वह व्यवहार.। निएचय से अकर्ता हुआ तब व्यवहार का ज्ञान 
सच्चा हुआ। ज्ञायकस्वभांव की ओर ढलकर जो ज्ञाता हुआ वह 
राग को .रागरूप से जानता है किन्तु वह राग में ज्ञान की एकता 
नहीं करता, इसलिये वह ज्ञाता तो राग का भी अकर्ता है। 


[८८] 
(११६) क्रमबद्धपर्याय का मूल 


देखो, इस क्रमवद्धपर्याय में वास्तव में तो ज्ञानस्वभावीं आत्मा 
की वात है; क्‍योंकि क्रमबंद्धपर्याय का ज्ञाता कौन ? “ज्ञायक” को 
जाने बिना क्रमबद्धपर्याय को जानेगा कौन ? ज्ञायकस्वभाव की ओर 
: लेकर जो ज्ञायकभावरूप परिण॒मित हुआ वह ज्ञायक हुआ अर्थात्‌ अकर्ता 
“हुआ, और वही क्रमबद्धपर्याय का ज्ञाता हुआ। "“ज्ञायक” कहो या 
“अकर्ता” कहो; ज्ञायक पर का अक़र्ता है। ज्ञायकस्वभाव को ओर 
ढ़लकर ऐसा भेदज्ञान करे, फिर साधकदशा में भूमिकानुसार जो 
व्यवहार रहा एछंसे ज्ञानी जानता है, इसलियें “व्यवहारनय उस काल 
जाना हुआ प्रयोजनवान है”--यह बात उसे लागू होती है, मिथ्याहष्टि 
को नहीं। मिथ्याहृष्टि तो ज्ञायक को भी नहीं जानता, और व्यवहार 
का भी उसे सच्चा ज्ञान नहीं होता । 


द्रव्य अपनी जिस करमबंद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता है वह पर्याय 
ही उसका कार्य है, दूसरा उसका कार्य नहीं है। इसप्रकार एक कर्ता 
के दो कार्य नहीं होते, इसलिये जीव अजीव को परस्पर कार्य- 
कारणपना नंहीं है। निगोद से लेकर सिद्ध तंक के समस्त जीव और 
एक परमाणु से लेकर अचेतन महास्कंघ, तथा दूसरे चार अजीव 
द्रव्य; --उन सबको अपने-अपने उंसकाल के क्रमबद्ध उत्पन्न होनेवाले 
परिणामों के साथ तद्गपपना है। परर्यायें अनादि अनन्त क्रमबद्ध होने 
पर भी उनमें वर्तमान रूप से तो एंक ही पर्याय वर्तती है, और 
उस-उस समय वर्तती हुई पर्याय में द्रव्य तंद्रपता से वर्त रहा है। 
वस्तु को तो जब देखो तब वर्तमान है, जब देखो तब वर्तमान उस 
समय को पर्याय सत्‌ है, उस वर्तमान के पहले हो जानेवाली पर्यायें 
भूतकाल में हें और बाद में होनेवाली पैर्यायें भविष्य में हैँ; वर्तमान 
पर्याय एक समय भी आगे-पीछे होकर भूत यां भविष्य की पर्याय- 
रूप नहीं 'हो जाती; उसी प्रेकोर भविष्य की पर्याय भतकांल की 
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पर्यायरूप नहीं होती या भूतकाल की पर्याय भविष्य की पर्यायरूप 
नहीं हो जाती | अनादि-अनन्त प्रवाहक्रम में प्रत्येक पर्याय अपने- 
अपने स्थान पर ही प्रकाशित रहती है; इस प्रकार पर्यायों की ऋम- 
बद्धता है ।-त्यह बात प्रवचनसार की €€वीं गाथा में प्रदेशों के 
विस्तारक्रम का हृष्टान्त देकर अलौकिक रीति से समभाई है। 


(१२०) क्रमबद्धपर्याय में क्या-क्या आया ? 


प्रदन:-- “क्रमबद्ध/ कहने से भूतकाल की पर्याय भविष्यरूप, 
या भविष्य की पर्याय भूतकालरूप नहीं होती--यह वात तो ठीक 
है; किन्तु इस समय यह पर्याय ऐसी ही होगी--यह बात इस क्रमबद्ध- 
पर्याय में कहाँ आई ? 

उत्तर:--क्रमबद्धपर्याय में जिस समय के जो परिणाम हें वे सत्‌ 
हैं, और उस परिणाम का स्वरूप कंसा होता है वह भी उस में साथ 
ही आ जाता है। “में ज्ञायक हूँ” तो मेरे ज्ञेयरूप से समस्त पदार्थों 
के तीनोंकाल के परिणाम क्रमबद्ध सत्‌ हें--ऐसा निर्णय उसमें हो 
जाता है। यदि ऐसा न माने तो उसने अपने ज्ञायकस्वभाव के 
पूर्ण सामर्थ्य को हो नहों माना है। में ज्ञायक हूँ और पदार्थों में 
क्रमबद्धपर्याय होती है--यह बात जिसे नहों जमती उसे निरचय-व्य- 
वहार के या निमित्त-उपादान आदि के भगड़े खड़े होते हें; किन्तु 
थह निर्णय करे तो सब मरगड़े शांत हो जायें और भूल दूर होकर 
मुक्ति हुए बिना न रहे । 
(१२१) जहाँ रुचि वहाँ जोर 


“निमित्त से और व्यवहार से तो आत्मा कर्म का कर्ता है न ! -ऐसा 
अज्ञानी जोर देता है; किन्तु भाई ! तेरा जोर उल्ठा है; तू कर्म 
की ओर जोर देता है किन्तु “आत्मा अकर्ता है--ज्ञान ही है--इस- 
प्रकार ज्ञायक पर जोर क्‍यों नहीं देता ? जिसे ज्ञायक की रुचि नहीं 
है और सग की रुचि- है वही कर्म के कर्तापनें पर जोर देता है । 
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क्रमबद्धपर्याय का यथार्थ निर्णय करनेवाल्या काल के प्रवाह की 
ओर नहीं देखता, किन्तु ज्ञायकस्वभाव की ओर देखता है; क्योंकि 
वस्तु की क्रमबद्धपर्याय कहीं काल के कारण नहीं होती । कालद्रव्य 
तो परिणमन में सर्व द्र॒व्यों को एकसाथ निमित्त है, तथापि कोई 
परमाणु स्कंध में जुड़े, तो उसी समय दूसरा परमाणु उसमें से पृथक 
होता है, एक जीव सम्यर्दर्शन प्राप्त करता है और दूसरा जीव उंसी 
समय केवलज्ञान प्राप्त कर छेता है,--इस प्रकार जीव-अजीव द्रव्यों 
में अपनी-अपनी योग्यतानुसार भिन्न-भिन्न अवस्थारूप से ऋ्रमबद्ध परि- 
णाम होते हें । इसलिये, अपने ज्ञानपरिणाम का प्रवाह जहाँ से बहता 
है--ऐसे ज्ञायकस्वभाव पर हृष्टि रखकर ही क्रमबद्धपर्याय का यथार्थ 
ज्ञान होता है। 


(१२२) तद्बूप और कद्रप; (ज्ञानी को दिवाली, अज्ञानी को - 7 / उहुध आर कहप। (ज्ञानी को दिवाली, अज्ञानी को होली) 


क्रमवद्धपर्यायहूप से परिणमित होनेवाला द्रव्य अपने परिणाम के 
साथ “तद्ूप” है;--ऐसा न मानकर दूसरा कर्ता माने तो उसने द्रव्य 
के साथ पर्याय को तद्गूप नहीं माना किन्तु पर के साथ तद्गूप माना, 
इसलिये उसकी मान्यता कद्रूप हुई--मिथ्या हुई | पर्याय को अच्तरो- 
न्मूख करके ज्ञायकभाव के साथ तद्रूप करना चाहिये, उसके बदले 
पर के साथ तद्गूप मानकर कंद्रूप की, उसने दिवाली के बदले होली 
की है। जिस प्रकार होली के बदले दिवाली के त्योहार में मुंह पर 
कालिख पोतकर मुँह काला कर ले तो उसे मूर्ख कहा जायेगा, उसी 
प्रकार “दि...वाली” यानी अपनी निर्मल स्वपर्याय; उसमें स्वयं तद्गप 
होना चाहिये उसके बदले अज्ञानी पर के साथ अपनी तद्पता मानकर 
अपनी पर्याय को मलिन करता है, इसलिये वह दिवाली के बदके 
अपने गुणों को होली जलाता है। भाई, "दि” अर्थात्‌ स्वकाल की 
पर्याय, उसे “वाल” (ऋूका) अपने आत्मा में,--तो तेरे घर पर 
दिवाली के दीपक जगमगा उठे अर्थात्‌ सम्यम्ज्ञान के दीप जल उठें और 
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मिथ्यात्व की होली दूर हो जाये। स्वकाल की पर्याय को अन्तरोन्मूख॒ 
न करके पर के साथ एकत्व मानकर, उस विपरीत मान्यता 
में अज्ञानी अपने गुणों को होम (जला) देता है इसलिये उसके गुणों की 
होली जलती है--गुणों की निर्मलदशा प्रगट होने के बदले मलिनदक्ा 
प्रगट होती है; उसमें आत्मा की शोभा नहीं है। 

स्वभावसन्मृुख होकर क्रमबद्ध आये हुए निर्मल स्वकाल के साथ 
तद्बूपता धारण करे उसमें आत्मा की शोभा और प्रभृता है। 
अपनी-अपनी पर्याय के साथ तद्गूपता धारण करें उसीमें प्रत्येक द्रव्य 
की प्रभुता है; यदि उसकी पर्याय में दूसरा कोई तद्गप होकर उसे 
करे तो उसमें द्रव्य की प्रभुता नहीं रहती; अथवा आत्मा स्वयं पर 
के साथ तद्गूपता मानकर उसका कर्ता होने जाये तो उसमें भी अपनी 
या पर की प्रभृता नहीं रहती | जो पर का कर्ता होने जाये वह 
भ्रपनी प्रभूता को भूलता है। क्रमबद्धपर्याय का ज्ञातापना न मानकर 
उसमें उल्टा-त्ीधा करना माने तो वह जीव अपने ज्ञाताभाव के 
साथ तद्बूप न रहकर मिथ्याहष्टि--कद्ूप हो जाता है। 
(१२३)-यह है जेनशासन का सार ! 

अहो, प्रत्येक द्रव्य स्वयं ही अपनी क्रमबद्धपर्यायहूप से उत्पन्न 
होता हुआ उस-उस परिणाम में तद्गूप होकर उसे करता है, किन्तु 
दूसरे परिणाम को नहीं करता;--इस एक सिद्धान्त में छहों द्वव्यों के 
तीनोंकाल के परिणमनके हल की चाबी आ जाती है, सब समाधान हो 
जाते हैं। में ज्ञायक, और पदार्थों में स्वतंत्र क्रमबद्धपरिणमन--बस ! 
इसमें सब सार आ गया। अपने ज्ञायक स्वभाव का और पदार्थों 
के क्रमबद्धपरिणाम की स्वतंत्रता का निर्णय करके, स्वयं अपने 
ज्ञायकस्वभाव में अभेद होकर परिणमित हुआ, वहाँ स्वयं ज्ञायक ही 
रहा और पर का अकर्ता हुआ, उसका ज्ञान रागादि से पृथक्‌ होकर 
“सुर्वेविशुद्ध/ हुआ ।--इसका नाम जेनशासन और इसका नाम धर्म । 

थ्योग्यता को ही” कार्य की साक्षात्‌ साधक कहकर इष्टोपदेश 


में स्वतंत्रता का अलौकिक उपदेश किया 'है। “इष्टोपदेश” को “जैन 
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का उपनिषद्‌” भी कहते हैँ । वास्तव में, वस्तु की स्वतंत्रता बतलाकर 
आत्मा को अपने ज्ञायकेस्वभाव की ओर ले जोंये वही इष्ट-उपदेश 
है; और वही जेनघरम का मर्म है, इसलिये जैन का उपनिषंद्‌ है। 
(१२४) “--विरला बूके कोई ! 

यह वात समझे विन्रा उपादान-निमित्त का भी यथार्थ ज्ञान नहीं 
होता । उपादान और निमित्त दोचों वस्तुयें हैं अवश्य, उनका ज्ञान 
कराने के लिये श्ञास्त्रों में उनका वर्णन किया है; वहाँ अज्ञानी अपनी 
विपरीत दृष्टि से उपादान-निमित्त के नाम से ऊल्टा स्व-पर की 
एकत्ववुद्धि का पोषण करता है; “देखो शास्त्र में निमित्त तो कहा 
है व? दो कारण तो कहे हैं न ? “ऐसा कहकर उल्टा स्व-पर की 
एकत्वबुद्धि को घोंटता है। पं. बनारसोदास तो कहते हें कि:-- 

उपादान निजगुण जहाँ तहाँ निमित्त पर होय । 
भेदशान परमाण विधि पिरला बूफे कोय ॥ ४ ॥ 

भर्थात्‌ृ-जहाँ उपादान की अपनी निजशक्ति से कार्य होता है 
वहाँ दूसरी वस्तु निमित्त होती है; इस प्रकार उपादान और निमित्त 
दोनों वस्तुयें तो हैं, किन्तु वहाँ उप्रादान की अपनी योस्यता से ही 
कार्य होता है, और निमित्त तो उसमें अभावरूप--अकिचित्कर है; 
“ऐसी भेदज्ञान की यथार्थ विधि कोई विरले ही जानते हैं, अर्थात्‌ 
सम्यक्त्वी जानते हें। 
(१२५) यहाँ सिद्ध करना है--आत्मा का अ्रकत'त्व 
१०-०० जल पना हू आत्मा का अकत्‌ त्व 


अभी तक आचार्यदेव ने यह बात सिद्ध की है कि--'प्रथमं तो 
जीव क्रमवद्ध ऐसे अपने परिणामों से उत्पन्न होता हुआ जीव ही है 
अजीव नहीं है; इसी प्रकार भ्रजीव भी क्रमबद्ध अपने परिणामों से 
उतसस्े होता हुआ अजीव ही है, जीव नहीं है; क्योंकि जिस प्रेकार 
सुवर्ण का कंकंनादि परिणामों के साथ तादात्म्य है उसी प्रकार स्चे 
क्रव्यों को अपंने परिणामों के साथ तादात्म्य हैं ।” 


[६३] 
अब इस सिद्धान्त पर से जीव का अकेत् त्व सिद्ध करने के लिये 
आचार्यदेव कहते हें कि--“इस प्रकार जीव अपने परिणामों से उत्पन्न 
होता है, तथापि उसका अजीवं के साथ कार्यकारणभाव सिद्ध नहीं 
होता» « कर्ता होकर अपने ज्ञायकपरिणामरूप से उत्पन्न होता 


हुआ जीव, कर्म के बन्धन का भी कारण हो--ऐसा नहीं होता | इस 
प्रकार उसका अकतृत्तव है। 


(१२६) “एक” का कर्ता “दो” का कर्ता नहीं है (ज्ञायक के अकतृ त्व 
की सिद्धि 


प्रदत:--यदि जीव अपने परिणाम से उत्पन्न होता है और उसमें 
तद्रूप होकर उसे करतां है, तो एक के साथ दूसरे का भी करे उसमें 
क्या हर्ज ? “एक के ग्वाला वह दो का ग्वाला/--प्रानो जो श्वाल 
एक गाय चराने ले जांता है वह साथ में दो ले जाये तो उसमें 
उसे क्‍या परिश्रम ? अथंवा “एंके की रसोई बनाना, वहाँ साथ में 
दी की बनों लेना ।” उसी प्रकार कर्ता होकर एक अपना करे वह 
साथ में दूसरे का भी कर दे तो क्या हर्ज ? जीव स्वयं ज्ञायकरूप 
से उत्पन्न भी हो और कर्म को भी बाँध ले--इसमें क्या आपत्ति है ? 


उत्तर:--प्रत्येक द्रव्य अपनी पर्याय के साथ तद्रूप है, इसलिये 
उसे तो करंता है, किन्तु पर के साथ तद्गूप नहीं है इसलिये उसका 
बह कर्ता नहीं है। पंरं के सांथ तद्बूप हो तभी पर को करे, किन्तु 
ऐसा तो कभी हो नेहीं सकता। इसलिये “गाय के खाले” जेसी 
लौकिक कहावत यहाँ लागू नहीं होती | स्वभाव-सनन्‍्मुख होकर जो 
जीव अपने ज्ञयकभावरूप से पेरिणमित हुआ, वह अपने ज्ञायक्रमाव 
के साथ तंद्रप है, इंसलिंये उसका तो वहं कर्ता है, किन्तुं रागादि- 
भाँवों के सांथ॑ वह तदूंप नहीं है. इसलिंये वास्तव में राग का कर्ता 
नहीं है, ईंसलिंये कर्म के कर्तृत्व का व्यवहार भी उसे लागू नहीं 
होता । इससे आचोर्येदेव कहंतें हैं कि--“जीव अंपने पंरिणामों से 
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उत्पन्त होता है, तथापि उसे अजीव के साथ कार्यकारण भाव सिद्ध 
नहीं होता ।” 

कौन-सा जीव ? ....कहते हैं कि ज्ञानी; 

कँसे परिणाम ? ...कहते हें कि ज्ञाता-हृष्टा के मनिर्मेल परिणाम-- 
ज्ञानी अपने ज्ञाता-हष्ठा को निर्मेल परिणामरूप से उत्पन्न होता है, 
किन्तु अजीव कर्मों के बंध का कारण नहीं होता; क्योंकि उसे 
अपने ज्ञायकभाव के साथ ही एकता है, रागादि की कर्म के साथ 
एकता नहीं है, इसलिये वह रागादि का और कर्म का अकर्ता ही 
है। जीव अपने ज्ञायकपरिणाम का कर्ता हो और साथ ही साथ 
अजीव में नये कर्म बाँधने में भी निमित्त हो--ऐसा नहीं होता। 
नयें कर्मो में यहाँ मुख्यरूप से मिथ्यात्वादि ४१ प्रकृतियों की बात 
लेना है,-उनका बंधन ज्ञानी को होता हो नहीं । ज्ञानो को अपने 
निर्मेल ज्ञान परिणाम के साथ कार्यकारणपना है, किन्तु अजीव के ' 
साथ या रागादि के साथ उसे कार्यकारणपना नहीं है, इसलिये 
वह अकर्ता ही है। 
(१२७) व्यवहार-कौनसा ? और किसको ? 

प्रशन:--यह तो निश्चय की बात हुई, अब व्यवहार समभाइये ? 

उत्तर---जों यह निशचयस्वरूप समझ ले उसे व्यवहार की खबर 
पड़ती है। ज्ञाता जागृत हुआ और स्व-परप्रकाशक शक्ति विकसित 
हुईं तब निमित्त और व्यवहार कैसे होते हैँ उन्हें वह जानता है। 
स्वयं राग से अधिक होकर ज्ञायकरूप से परिणमित होता हुआ 
चारित्र में अस्थिरता का जो राग है उसे भी जानता है--वह ज्ञानी 
का व्यवहार है। किन्तु जहाँ निश्चय का भान नहीं है, ज्ञाता जागृत 
नहा हुआ हूँ, वहाँ व्यवहार को जानेगा कौन ? वह अज्ञानी तो राग 
को भला जानते हुए. उसीमें. एकता मान छेता है, इसलिये उसे तो 
जाग ही निश्चय हो गया, राग से पृथक्‌ कोई राग का ज्ञाता नहीं 


हें 
से 
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रहा | यहाँ तो जागृत होकर ज्ञान की अधिकतारूप से परिणमित 
होता हुआ, शेष अल्प राग को भो जाने वह व्यवहार है। परमार्थज्ञेय 
तो अपना ज्ञायक आत्मा ही है, और राग वह ज्ञानी का व्यवहार 
जेय है। किन्तु जिसे ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि नहीं है, और “कर्म का 
व्यवहार-कर्ता तो हूँ न ! ”--ऐसी दृष्टि है, उसके लिये आचार्यदेव 
अगली गाथा में कहेंगे कि कर्म के साथ कर्तापना का व्यवहार 
अज्ञानी-मिथ्याहृष्टि को ही लागू होता है। 


4 
कै 2! 
४8 छठवा सवचन # 
[ आराश्विन शुक्ला २, वीर सं. २४८० ] 
पन्ना पा पंचपरमेष्ठी भगवान ही हसारे “पंच” हैं । ज्ञायकस्वभाव भर 

क्रमबद्धपर्याय का यह जो वस्तुस्वरूप कहा जा रहा है उसी प्रकार अनादि 
से पंचपरमेष्ठी भगवन्त कहते आये हैं, और समहाविदेद में चिराजसान सीम॑- 
। धरादि भगवन्त इस समय भी यही उपदेश दे रहें हैं। इसके सिवा अ्रज्ञानी 
विपरीत माने, तो भले माने किन्तु यहाँ तो पंचपरमेष्ठी भगवन्तों को पंचरूप 
। से रखकर यह वात कही जा रही है । 


(१२८) ज्ञायक वस्तुस्वरूप, और अकत्‌ त्व 

इस  “सर्वविशुद्धत्नाव अधिकार” को “शुद्धात्मद्रव्य॒ अधिकार” 
भी कहा जाता है। ज्ञायकस्वभावी जुद्ध आत्मद्रव्य का स्वरूप क्‍या 
है वह आचार्यदेव बतलाते हैं। आत्मा का स्वभाव तो ज्ञायक है, ज्ञाता 
है; वह ज्ञायकस्वभाव न तो पर का कर्ता है, और न राग का। 
कर्ता होकर पर की अवस्था उत्पन्न करे ऐसा तो ज्ञायक का स्वरूप 
नहीं है, और न राग में कर्तावुद्धि भी उसका स्वभाव है; राग भी 
उसके शेयरूप ही है । राग में तन्‍्मय होकर नहीं, किन्तु राग से अधिक 
“रहकर -भिन्न रहकर ज्ञायक उसे जानता है। ऐसा ज्ञायक-वस्तुस्वरूप 
समझे तो ज्ञातृत्व और कप्यत्व के सारे गर्व दूर हो जायें। 
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यहाँ जीव को समभाना है कि तू ज्ञायक है, पर का अकर्ता है । 
“ज्ञायक ज्ञाता-हष्ठा परिणाम के श्रतिरिक्त दूसरा क्या करे ? ऐसे 
अपने ज्ञायकस्वभाव को जानकर जो स्वसन्मुख निर्मल परिणामरूप 
से परिणमित हुआ वह ज्ञानी ऐसा जानता है कि प्रतिसमय मेरे ज्ञान 
के जो निर्मल क्रमबद्धपरिंणाम होते हें उन्हींमें में तन्‍्मय हूँ, राग 
में या पर में में तन्‍्मय नहीं हूँ, इसलिये उनका में अकर्तों हूँ। 


अजीव भी अपने कऋ्रमबद्ध होनेवाले जड़ परिणामों के साथ तन्‍्मय 
है और दूसरों के साथ तन्‍्मय नहीं है; इसलिये वह अजीव भी पर 
का अ्रकर्ता है; किन्तु यहाँ उसकी मृख्यता नहीं है, यहाँ तो जीव 
का अकतुत्व सिद्ध करना है; जीव को यह बात समझना है। 


(१२६) दृष्टि बदलकर सम्यर्दर्शन प्रगट करे, वही इस उपदेश का 
रहस्य समभा है - 


यह आत्मा के ज्ञायकभाव की बात है; इसे समझ के तो अपूर्व 
सम्यस्दर्शन और सम्यग्ज्ञान हो, और उसके साथ अतीन्द्रिय आनन्द 
के अंद का वेदन हो। दृष्टि को बदले तो यह बात जीव की समझ 
में आ सकती है। यह वस्तु मात्र करने के लिये नहीं है, किन्तु 
समभकर दृष्टि को अन्तरोन्मुख करने के लिये यह उपदेश है। क्रम- 
बद्धपर्याय तो अजीव में भी होती है, किन्तु उसे कहीं ऐसा नहीं 
समभाना है कि तू अकर्ता है इसलियें दृष्टि को बदल ! यहाँ तो 
जीव को समझभाना है। अज्ञानी जीव अपने ज्ञायकस्वभाव को भूल- 
कर “में पर का कर्ता--ऐसा मान रहा है; उसे यहाँ समझाते हैं 
कि भाई ! तू तो ज्ञायक है; जीव और अजीव सर्व द्रव्य अपनी- 
अपनी क्रमवद्धपर्याय में परिणमित हो रहें हैं, तू उनका ज्ञायक है, 
किन्तु किसी पर का कर्ता नहीं है। “में ज्ञायक स्वभाव, पर का 
अकर्ता, अपनो ज्ञानपर्य्राय में ऋ्रवद्ध परिणमित होता हूँ”-.ऐसा सममझ- 
कर स्वद्नव्य की हष्टि करने से सम्यब्दर्शन होता है। दृष्टि की दिशा 


[६७] 


स्वोन्मुख करे तभी कऋ्रमबद्धपर्याय का यथार्थ निर्णय होता है, और 
उसके अपने में निर्मल पर्याय का क्रम प्रारम्भ हो जाता है। “मेरी 
सव पर्यायें क्रबद्ध-क्रमशः होती हें--ऐसा निर्णय करते हुए, उन 
पर्यायोंढड्प से परिणमित होनेवाले ऐसे ज्ञायकद्रग्य की ओर दृष्टि 
जाती है। मेरा क्रमबद्धपरिणमन मुझमें और पर का क्रमबद्धपरि- 
णमन पर में; पर के क्रम में में नहीं हूँ और मेरे क्रम में पर नहीं 
है; -ऐसा यथार्थ भेदज्ञान करने से “में पर का कुछ करूँ”--ऐसी 
दृष्टि छट जाती है, और ज्ञायकस्वभावोन्मुखहृष्टि होती है। उस 
स्वसन्मुख दृष्टि का परिणमन होनें से ज्ञान, आनन्द, वीर्यादि समस्त 
गुणों में भी स्वाश्रय से अंशतः निर्मल परिणमन हुआ | 


(१३०) जैनधर्म की मूल बात 
.. पंडित या त्यागी नाम धारण करनेवाले कितनों को तो अभी 
“सर्वज्ञ” की तथा क्रमबद्धपर्याय की भी श्रद्धा नहीं है। किन्तु यह 
तो जैनधर्म की मूलबात है, इसका निर्णय किये बिना सच्चा जैनत्व 
होता ही नहीं । यदि केवलज्ञान तीनकाल की सभस्त पर्यायों को न 
जाने तो वह केवलज्ञान काहे का ? और यदि पदार्थों की तीनोंकाल 
की समस्त पर्यायें व्यवस्थित--क्रमबद्ध ही न हों तो केवलीभगवान 
ने देखा क्‍या ? 
(१३१) “सर्वभावांतरच्छिदे” 
समयसार का मांगलिक करते हुए पहले ही कलश में आचार्यदेव 
ने कहा है कि-- 
नसः समयसाराय 
स्वानुभुव्या चकासते 
चित्स्वभावाय भावाय 
सर्वभावांतरच्छिदे ॥ १ ॥ 
“समयसार” अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा को नमस्कार करते हुए आचार्य- 
देव कहते हैं कि में साधक हूँ, इसलिये मेरा परिणमन अंतर में 
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ममता है, में शुद्धात्मा में परिणमित होता हूँ ।--कंसा है शुद्धात्मा ? 
प्रथम तो स्वानुभूति से प्रकाशमान है यानी स्वसन्मुख ज्ञानक्रिया द्वारा 
ही वह प्रकाशमान है; राग द्वारा या व्यवहार के अवलम्बन द्वारा 
वह ॒ प्रकाशित नहीं होता। और कहा है कि वह ज्ञानस्वभावरूप 
वस्तु है, तथा स्वयं से अन्य समस्त भावों का भी ज्ञाता है। इस 
प्रकार जीव का ज्ञान स्वभाव है और वह तीनोंकाल की क्रमबद्धपर्यायों 
को जानता है--यह बात भी उसमें आ गई । | 


(१३२) ज्ञान में जो पर को जानने की शक्ति है वह अभूतार्थ नहीं है 


प्रश्न:--जीव का ज्ञान स्वभाव है, और केवलज्ञान होने पर वह 
सर्व पदार्थों को तोनोंकाल की क्रमबद्धपयायों को जानता है--ऐसा आप 
कहते हैं, किन्तु नियमसार की १५श९वीं तथा १६६वीं गाथा में कहा है कि 
केवलोमगवान निश्चय से स्व को जानते-देखते हें और लोकालोक 
को तो व्यवहार से जानते-देखते हें; तथा समयसार की ११वीं 
गाथा में व्यवहार को अभृतार्थ कहा है। इसलिए “सर्वेज्ञभगवान 
ने त्तीकाल की समस्त पर्यायों को जाना है और तदनुसार ही 
पदार्थों में ऋमबद्धपरिणमन होता है”-यह बात ठीक नहीं है !! 
(ऐसा प्ररन है।) 

उत्तरः--भाईं, तुझे सर्वज को भी श्रद्धा नहीं रही ? भास्त्रों की 
ओट में तू अपनी विपरीत हृष्टि का पोषण करना चाहता है; किन्तु 
सर्वज्ञ की श्रद्धा के बिना तुझे शास्त्रों का एक अक्षर भी यथार्थरूप 
से समझ में नहीं आ सकता | ज्ञान पर को व्यवहार से जातना 
है--ऐसा कहा, वहाँ ज्ञान में जानने की शक्ति कहीं व्यवहार से 
नहीं है; जानने को शक्ति तो निरुचय से है, किन्तु पर के साथ 
एकमेक होकर अथवा तो पर सन्‍्मुख होकर केवलज्ञान उसे नहीं 
जानता इसलिये व्यवहार कहा है। स्व॒ को जानते हुए अपने में 
एकमेक होकर जानता है इसलिये स्व-परप्रकाशपने को निदचय 
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कहा, और पर में एकमेक नहीं होता इसलिये परपघ्रकाशकपने कौ 
व्यवहार कहा है। किन्तु ज्ञान में स्व-परप्रकाशक शक्ति है वह तो 
निश्चय से ही है, वह कहीं व्यवहार नहीं है। “सर्वभावांतरच्छिदे'--- 
ऐसा कहा उसमें क्‍या शेष रह गया ?--वह कहीं व्यवहार-से नहीं 
कहा है। और १६०वीं गाथा में “सो सब्वणाणदरिसी..... .......... 
अर्थात्‌ आत्मा स्वयं ही ज्ञान होने के कारण विद्व को (सर्व पदार्थों 
को) सामान्य-विशेषरूप से जानने के स्वभाववाला है”--ऐसा कहा, 
वह कहीं व्यवहार से नहीं कहा है किन्तु निश्चय से ऐसा ही है। 
ज्ञान में स्व-पर को जानने की शक्ति है वह कहीं व्यवहार या 
अभूतार्थ नहीं है। अरे ! स्वच्छुन्द से कही हुई अपनी बात को 
सिद्ध करने के लिये, ज्ञानस्वभाव के सामर्थ्य को भी अभूतार्थ कह- 
कर उड़ाये, और उसी पर कुन्दकुन्द भगवान जैसे आचार्यों के नाम 
से बात करे--यह तो मूढ़ जीवों का महान गजब है! और जो 
उनकी ऐसी बात को स्वीकार करते हैं उन्हें भी वास्तव में सर्वज्ञदेव 
की श्रद्धा नहीं है। 
(१३३) सर्वज्ञस्वभाव का निर्णाय करे उसे पुरुषार्थ की शंका नहीं रहती 
अब, अनेक जीव यों ही (निर्णय बिना) सर्वज्ञ को मानते हें; 
उन्हें ऐसा प्रइन उठता है कि--यदि सर्वज्ञभगवान के देखे अनुसार 
ही क्रमबद्ध होता है और उस क्रम में फेरफार नहीं हो सकता,-- 
तो फिर जीव को पुरुषार्थ करना कहाँ रहा ? तो उससे कहते हैं कि 
हे भाई ! तूने अपने ज्ञानस्वभाव का निर्णय किया है ?--पर्वज्ञ का 
निर्णय किया है? तू अपने ज्ञानस्वभाव का और सर्वज्ञ का निर्णय 
कर तो तुझे खबर पड़ेगी कि क्रमबद्धपर्याय में पुरुषार्थ किस प्रकार आता 
है ?  पुरुषार्थ का यथार्थ स्वरूप ही अभी लोगों की समक में नहीं 
आया है। अनादिकाल से पर में और राग में ही स्वत्व मानकर 
मिथ्यात्व के अनन्त दुःख का अनुभव कर रहा है, उसके बदले ज्ञायक- 
स्वभाव का निर्णय होने से वह विपरीत मान्यता छूट गई और 
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ज्ञायकभाव की ओर हृष्टि ढली, वहाँ अपूर्व अतीन्द्रिय आनन्द के 
अंश का अनुभव होता है,--इसीमें अपूर्व पुरुषार्थ आ जाता है। 
ज्ञायकस्वमाव की हृष्टि में लेकर उसका अनुभव करने से पुरुषार्थ, ज्ञान, 
श्रद्धा, आनंद, चारित्र--इन समस्त गुणों का परिणमन स्वोन्मुख 
हुआ है। स्वसन्मुख होकर ज्ञानस्वभाव का निर्णय किया उसमें 
केवलज्ञान का निर्णय, क्रमबद्धपर्याय का निर्णय, भेदज्ञान, सम्यर्दशन, 
पुरुषार्थ, मोक्षमार्ग--यह्‌ सब एकसाथ आ गया है। 


(१ ३४) निर्मल क्रमबद्धपर्याय कब प्रारम्भ होती है? 


सर्वे द्रव्य अपनी-अपनी कऋ्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होते हैं; और 
उसमें वे तद्गूप हँ;--जीव अपनी पर्याय से उत्पन्न होता है तथापि 
वह अजीव को उत्पन्न नहीं करता, इसलिये श्रजीव के साथ उसे कार्य- 
कारणपना नहीं है। ऐसा होने पर भी, अज्ञानी अपनी हृष्टि अपने 
ज्ञायकस्वभाव की ओर न घुमाकर, “में पर का करूँ-.ऐसी दृष्टि 
से अज्ञानहप परिणमित होता है, और इसलिये वह मिथ्यात्वादि कर्मों 
का निमित्त होता है। क्रमबद्ध तो क्रबद्ध ही है, किन्तु अज्ञानी 
अपने ज्ञायकस्वभाव का निर्णय नहीं करता, इसलिये उसकी करमबद्ध 
पर्याय शुद्ध न होकर विकारों होतो है। यदि ज्ञायकस्वभाव का निर्णय 
करे तो हृष्टि बदल जाये और मोक्षमार्ग की निर्मल कऋ्रमबद्धपर्याय 
प्रारम्भ हो जायें। 


(१३५) “मात्र हृष्टि की भूल है” 


चंतन्यमूर्ति आत्मा ज्ञानस्वभाव है, वह स्व-पर. का प्रकाशक है, 
इंश्लिये पदार्थ जैसे हें वैसा ही उनको जाननेवाला है, किन्तु किसी 
को आगे-पीछे करनेवाला नहीं है। भाई ! जगत के समस्त पदार्थों 
में जिस पदार्थ की जिस समय जो अवस्था होना है वह होना ही है, 
तू किसी परद्रव्य की अवस्था में फेरफार करने की सामर्थ्य नहीं 
रखता;--तो अब तुझे क्या करना रहा ? अपने ज्ञायकस्वभाव को 
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चूककर, “में पर का कर्ता“--ऐसी दृष्टि में अटका है उसकी कुलाँट 
मारकर ज्ञानस्वभाव की ओर अपनी दृष्टि घुमा! ज्ञायक की ओर 
हृष्टि करने से क्रमबद्धपर्याय का ज्ञाता रह जाता है; वह ज्ञाता 
अपने निर्मल ज्ञानादि-परिणामों का तो कर्ता है, किन्तु खगादि का 
या कर्म का कर्ता वह नहीं है। ऐसे ज्ञातास्वभाव को जो न माने 
और पर का कर्ता होकर उसकी क्रमबद्धपर्याय को बदलने जाये, तो 
उस जीव को सर्वज्ञ की भी सच्ची श्रद्धा नहीं है। जिस प्रकार सर्वज्ञ- 
भगवान ज्ञाता-दृष्टापने का ही कार्य करते हैं, किसी के परिणमन 
को नहीं बदलते, उसी प्रकार इस आत्मा का स्वभाव भी ज्ञाता-हृष्टापने 
का कार्य करना ही है। 


पुण्य-पाप अधिकार की १६०वीं गाथामें आचार्यदेव कहते हैं किः-- 


सो सब्वणाणदरिसी कम्सरणण णिएणवच्छुएणो । 
संसारसमावण्यों ण व्रिजाणदि संब्वदों सब्धं ॥ 


यह सर्वज्ञानी-दर्शि भी, निजकर्म रज आच्छाद से । 
संसार प्राप्त, न जानता वो सर्व को सब रीत से ॥ १६० ॥ 


ज्ञानस्वरूपी आत्मा तो सर्व का ज्ञायक तथा दर्शक है; किन्तु 
अपने ज्ञानस्वभाव के सनन्‍्मूख होकर उसकी प्रतीति नहीं करता, इसी- 
लिये वह अज्ञानरूप से वर्तता है । सर्व को जाननेवाला ज़ो अपना 
सर्वज्षस्वभाव अर्थात्‌ ज्ञायकस्वभाव, अपने अपराध के कारण उसे 
स्वयं नहीं जानता, इसलिये ज्ञाता-दृष्टापने का परिणमन न होकर 
अज्ञान के कारण विकार का परिणमन होता है। ज्ञानस्वभाव की 
प्रतीति होने के पश्चात्‌ ज्ञानी को अस्थिरता के कारण भमुक रागादिं 
होते हैं और ज्ञान का परिणमन अल्प होता है--उसको यहाँ मुड्यता 
नहीं है, क्योंकि ज्ञानी को ज्ञाता-देष्टापने को ही मुख्यता है, ज्ञायक- 
दृष्टि के परिणमन में राग का कर्तापना नहीं है । 


[१०२] 
(१३६) “पुरुषार्थ/ भी न उड़े...और...“क्रम” भी न ढूटे ! 


अपनी क्रमबद्धपर्याय में ज्ञातापने का कार्य करता हुआ जीव 
दूसरे का भी कार्य करे-ऐसा नहीं होता, इस प्रकार ज्ञायकजीव 
अकर्ता है। जड़ या चेतन, ज्ञानी या अज्ञानी,--सब अपनी कऋ्रमबद्ध- 
पर्यायरूप हीं उत्पन्न होते हें। 
ज्ञायकस्वभाव के आश्रय से पुरुषार्थ होता है, तथापि पर्याय का 
क्रम नहीं टटता; 
ज्ञायकस्वभाव के आश्रय से सम्यर्दर्शन होता है, तथापि पर्याय 
का क्रम नहीं टटता; 
ज्ञायकस्वभाव के आश्रय से चारित्रदशा होती है, तथापि पर्याय 
का क्रम नहीं टूटता; 
ज्ञायकस्वभाव के आश्रय से आनंद प्रगट होता है, तथापि पर्याय 
का क्रम नहीं ट्टता; 
ज्ञायकस्वभाव के आश्रय से केवलज्ञान होता है, तथापि पर्याय 
का क्रम नहीं टूटता; 
देखो, यह वस्तुस्थिति ! पुरुषार्थ भी नहीं उड़ता और क्रम भी 
नहीं दूटता । ज्ञायकस्वभाव के आश्रय से सम्यरदर्शन, ज्ञान, चारित्रादि 
का पुरुषार्थ होता है, और वैसी निर्मलदशायें होतो जाती हैं, तथापि 
पर्याय की ऋ्रमबद्धता नहीं दटती । 
(१३७) अज्ञानी को क्या करना चाहिये ? 
प्रशन:--हम तो अज्ञानी हैं, हमें क्‍या करना चाहिये? क्‍या 
ऋ्रमवद्ध मानकर बेठे रहें ? 
उत्तर:--भाई ! अज्ञानी को अपने ज्ञानस्वभाव का निर्णय करना 
चाहिये । स्वसन्मख पुरुषार्थ द्वारा जहाँ ज्ञानस्थभाव का निर्णाय किया 
वहां क्रमवद्ध का भी निर्णय हुआ और अपनी क्रमबद्धपर्याय में जो 
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निर्मल पर्याय का क्रम था वही पर्याय आकर उपस्थित हो गई । 
स्वसन्मूख पुरुषार्थ से रहित तो ऋरमबद्ध की सात्यता भी सच्ची नहीं 
है। शञानस्वभाव का आश्चय करके परिणमित होने से, यद्यपि पर्याय 
का क्रम आगे-पीछे नहीं होता, तथापि सम्यग्दर्शनादि का परिणमन 
हो जाता है और अज्ञानदशा छूट जाती है। इसलिये, “भ्रज्ञानी को 
क्या करना चाहिये”--इसका उत्तर यह है कि अपने ज्ञानस्वभाव का 
निर्णय करके अज्ञान दूर करना चाहिये। प्रशन्‍न ऐसा था कि-“क्या 
हम बेठे रहें ?”--किन्तु भाई ! बैठ रहने की व्याख्या क्‍या ? यह 
जड़ शरीर बैठा रहे तो इसके साथ कहीं धर्म का सम्बन्ध नहों 
है। अज्ञानी अनादिकाल से राग के साथ एकत्वबुद्धि करके उस राग 
में ही वेठा है-राग में ही स्थित है; उसके बदले ज्ञायकस्वभाव में 
एकता करके उसमें बेठे--अर्थात्‌ एकाग्र हो तो अज्ञान दूर हो और 
सम्यग्दर्शनादि शुद्धता का अपूर्व क्रम प्रारम्भ हो ।--इसका नाम धर्म है । 
(१३८) एक बिना सब व्यर्थ ! 

में ज्ञाता ही हूँ और पदार्थ क्रमबद्ध परिणमित होनेवाले हें-- 
ऐसा जो नंहीं मानता वह केवलीभगवान को, आत्मा के ज्ञानस्वभाव 
को, पंचपरमेष्ठी भगवंतों को या शास्त्र को नहीं मानता; जीव-अजीव 
की स्वतंत्रता या सात तत्त्वों की उसे श्रद्धा नहीं है, मोक्षमार्ग के पुरु 
षार्थ की तथा द्रव्य-गुण-पर्याय की, उपादान-निर्ित्त की या निरचय- 
व्यवहार की भी उसे खबर नहीं है। जिसने ज्ञानस्वभाव का निर्णय 
नहीं किया उसका कुछ भी सच्चा नहीं है। ज्ञानस्वभाव का निर्णय 
करे तो उसमें सभी पक्षों का निर्णय आ जाता है। 
(१३६) पंचरूप से परमेष्ठी और उनका फेसला 

प्रशन:--इस सम्बन्ध में आजकल बहुत झगड़े (मतर्भेद) चल रहे 
हैं, इसलिये “पंचों” को बीच में रखकर इसका कुछ निपटारा करो न ? 

उत्तर:--भाई, पंचपरमेष्ठी भगवान ही हमारे “पंच” हें। ज्ञायक- 
स्वभाव का और क्रमबद्धपर्याय का यह जो वस्तुस्वरूप कहा जा रहा 
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है उसी प्रकार अनादि से पंचपरमेष्ठी भगवान कहते आये हें, और 
महाविदेह में विराजमान सीमंधरादि भगवंत इस समय भी यही उपदेश 
दे रहे हें । इसके सिवा अज्ञानी विपरीत मानते हों तो भक्ते मानें, 
किन्तु यहाँ तो पंचपरमेष्ठी भगवन्तों को पंचरूप से रखकर यह वात 
कही जा रही है। पंचपरमेष्ठी भगवन्त इसी प्रकार मानते आये हैं और 
इसी प्रकार कहते आये हैें। जिसे पंचपरमेष्ठी में सम्मिलित होना हो 
उसे इसी अनुसार मानना पड़ेगा। 

देखो, यह पंचायत का फैसला ! 

है भाई! पंचपरमेष्ठीभगवन्तों में अरिहंत और सिद्ध भगवल्त 
सर्वज्ञ हैं, तीनकाल तीनलोक को प्रत्यक्ष जाननेवाले हेँ,--उस सर्वज्ञता 
की तू मानता है या नहीं मानता ? 

>-यदि तू वास्तव में सर्वज्ञता को मानता हो तो उसमें क्रमबद्ध- 
पर्याय की स्वीकृति भी आ ही गई । 

“और यदि तू सर्वज्ञता को न मानता हो, तो तूने पंचों को 
(-पंचपरमेब्छोभगवन्तों को) हो वास्तव में नहीं माना है 

“णमो अरिहंताणं और णखमो सिद्धाणं”--ऐसा प्रतिदिन बोलते हें 
' किच्तु अरिहंत और सिद्धभगवान केवलज्ञान सहित हें, वे तीवकाल 
तीनलोक को जानते हें और उसी प्रकार होता है-ऐसा माने तो उस 
में क्रमबद्धपर्याय की स्वीकृति आ ही जाती है। आत्मा की सम्पूर्ण ज्ञान- 
शक्ति को और क्रमबद्धपर्याय को जो नहीं मानता वह पंचपरमेण्ठी 
भगवन्तों को भी यथार्थस्वरूप से नहीं मानता । इसलिये जिसे वास्तव 
में पंचपरमेष्ठी भगवन्तों को पहिचानना हो उसे बराबर निर्णय करके 
यह वात मानना चाहिये। 

“ऐसा पंचों का फैसला है। 
(१४०) जीव के अकत त्व की न्याय से सिद्धि 


.. शायक आत्मा कर्म का अकर्ता है--ऐसा यहाँ आचार्यदेव न्याय से 
सिद्ध करते हैँ:-- 


हु 


का बड़ न 
+ 


(१) प्रथम तो जीव और अजीव सभी द्रव्य अपनी अपनी क्रम- 
बद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होते हैं; 

(२) जो पर्याव होती है उसमें वे तद्गूप हैं; 

(३) जीव अपने परिणामरूप से उत्पन्न होता है, तथापि वह 
पर को (-कर्म को) उत्पन्न नहीं करता, इसलिये उसे 
पर के साथ उत्पाद्य-उत्पाइक्रमाव नहीं है; 

' (४) उत्पाद्य-उत्पादकमाव के बिता कार्यक्रारणपत्ा नहीं होता 
इसलिये जीव कारण होकर कर्म को उत्पन्न करे ऐसा 
नहीं होता, और-- | 





बन 


(५) कारण-कार्यभाव के बिना जीव का अजोव के साथ कर्ता- 
कर्मपना सिद्ध नहीं हो सकता, अर्थात्‌ ज्ञायकभावरूप से 
उत्पन्न होनेवाला जीव कर्ता होकर, मिथ्यात्वादि अजीवं कर्म 

.__ को उत्पन्न करे-ऐसा किसी पार सिद्ध नहीं होता। 

--इसलिये ज्ञायंकभाव की कऋ्रमवद्धपर्यायरूप से परिरामित होता 
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हुआ ज्ञानी कर्म का अकर्ता ही है। भाई ! तू तो ज्ञानस्वभाव ! तू 
अपने ज्ञाता-हष्टाभावरूप से परिणमित होकर, उस परिणाम में 
तद्गप होकर उसे कर सकता है, किन्तु तू जड़कर्म का कर्ता हो-ऐसा 
तेरा स्वभाव नहीं है। अहो ! में....ज्ञा...य....क...हूँ....ऐसा अं...त....र 

ख... हो....कर....स....म....े....तो....जी. . .व....को... कि....त.... 
नी...वां....ति.... हो....जा....ये....! 


(१४१) अजीव में भी अकर्तापना 


यहाँ जीव का अकर्तापना समभाने के लिये आचार्येदेव ने जो 
न्याय दिया है वह सर्वे द्वव्यों में लागू होता है। अजोव में भी एक 
अजीव दूसरे अजीव का अकर्ता है। जैसे कि--पानी उष्ण हुआ वहाँ 
अग्नि उसका अकर्ता है, वह निम्नानसार:-- 


(१) अग्ति और पानी दोनों पदार्थ अपनी-अपनी क्रमबद्धपर्याय- 
रूप से उत्पन्न होते हें; 
(२) अपनी-अपनी जो पर्याय होती है उसमें वे तद्गूप हैं; 


(३) अग्ति अपने परिणामरूप से उत्पन्त होता है, तथापि वह 
पानी की उष्ण अवस्था को उत्पन्न नहीं करता; इसलिये 
उसे पानी के साथ उत्पाद्य-उत्पादकभाव नहीं है; 


(४) उत्ाद्य-उत्पादकभाव के विना कार्य-कारणपना नहीं होंता, 
इसलिये अग्नि कारण होकर पानी की उप्ण अवस्था को 
उत्पन्न करे--ऐसा नहीं होता; और--- 

(५) कारण-कार्यभाव के बिना अग्ति का पानी के साथ कर्ता- 
कर्मंपना सिद्ध नहीं हो सकता । 

“इसलिये अग्नि पानी की अकर्ता ही है। अग्नि अग्नि की 

पर्याय में तद्गृंप हैं और उष्ण पानी की अवस्था में वह पानी ही 
तद्बूप है । इसी प्रकार कुम्हार और घड़ा आदि जगत के समस्त पदार्थों 
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में भी उपरोक्तानुसार पाँच बोल लागू करके एक-दूसरे का अकर्ता- 
पना समझ छेना चाहिये । 

[ नोटः--- यहाँ जो अश्रग्नि और पानी का दृष्टान्त दिया है, वह जीव का 
अकतृ स्व सिद्ध करने के लिये नहीं दिया है, किन्तु झजीव का 
परस्पर अकतृ स्व सिद्ध करने के लिये दिया है--यह घात लक्त में 
रखना चाहिये। ] 


(१४०) “....निमित्त कर्ता तो है न ?” 
प्रशन:-- जीव कर्ता है या नहीं ? 


उत्तर:-- हाँ, जीव कर्ता अवश्य है, लेकिन किसका ? कि-- 
अपने ज्ञायक्रपरिणाम का;-पुदूगलकर्म का नहीं । 

प्रशन:-- पुदूगल कर्म का निमित्तकर्ता है या नहीं ? 

उत्तर:-- नहीं; ज्ञायकभावरूप से परिणमित होनेवाला जीव 
मिथ्यात्वादि पुद्गलकर्म का निमित्तकर्ता भी नहीं है। कर्म के निमित्त 
होने पर जिसकी दृष्टि है उस जीव को ज्ञायकभाव का परिणमन 
नहीं है किन्तु अज्ञानभाव का -परिणमन है। अज्ञानभाव के कारण ही 
वह पुदुगलकर्म का निमित्तकर्ता होता है, और वह संसार का ही कारण 
है ।--यह बात आचार्यदेव ने आगे आनेवाली गाथाओं में भलीभाँति 
समभाई है । 


(१४३) ज्ञाता का कार्य 


ज्ञानस्वभावी जीव कर्ता होकर किसी की पर्याय. को आगे-पीछे 
बदल दे ऐसा नहीं है। स्वयं अपने ज्ञातापरिणामरूप से उत्पन्न होता 
हुआ क्रमबद्धपर्याय का ज्ञाता है; ज्ञातापरिणाम ही ज्ञानी का कार्य 
है। जिस प्रकार “ईदवर जगत का कर्ता--यह्‌ वात मिथ्या हैं, 
उसी प्रकार जोव पर का कर्ता-यह बात भी मिथ्या है। ज्ञायक- 
मूर्ति आत्मा स्व-परप्रकाशक है, वास्तव में ज्ञायक तो शुभ-अशुभ- 
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भावों का भी ज्ञाता ही हैं; उसमें एकतारूप परिणमित न होने से, 
किन्तु भिन्न ज्ञानमावरूप परिणमित होने से, वह राग का कर्ता नहीं 
है। राग को ज्ञान के साथ एकमेक करके जो उसका कर्ता होता है, 
उसको हृष्टि "ज्ञायक्र” पर नहों है क्रिन्तु विकार पर है, इसलिये 
वह मिथ्याहृष्टि है। शुभभाव हों, वहाँ “अज्वुभभाव होना थे, किन्तु 
ज्ञान ने उन्हें वदलकर शूभ कर दिया“-ऐसा जो मानता है उसकी 
उन्मुखता भी विकार की ओर ही है; ज्ञायक की ओर उसकी 
उन्‍्मृखता नहीं है। ज्ञातवा तो ज्ञायकस्वभावसन्मुख होकर, अपने 
अपने ज्ञाताभावरूप ही परिणमित होता हुआ, उस-उस समय के 
राग को भी ज्ञान का व्यवहारज्ञेय दनाता है, किन्तु उसे ज्ञान का 
कार्य नहीं मानता। उस समय जो ज्ञातपरिग्रान हुआ (-उस ज्ञान- 
परिणमन के साथ सम्यक्श्वद्धा, आनंद, पुरुषार्थ आदि का परिणमत 
भी साथ ही है) वही ज्ञाता का कार्य है। इस प्रकार ज्ञानी अपने 
निर्मल ज्ञान--आनन्‍्दादि परिणापों का कर्ता है, किन्तु राग का या 
पर का कर्ता नहीं है । 


कर] 


(१४४) “अकार्यकारणशक््ति” और पर्याय में उसका परिणमन 


ज्ञानी जानता है कि मुझमें अजकार्यका रणशक्ति है; में कारण 
होकर पर का कार्य करूँ और पंर वस्तु कारण होकर मेरा कार्य 
करें--ऐसा पर के साथ कार्यकारणपना मुझे नहीं है। अरे! अंतर 
में ज्ञान कारण होकर राग को कार्यरूप से उत्तन्न करे, अथवा तो 
राग को कारण बनाकर ज्ञान उसके कार्यरूप से उत्पन्न हो-ऐसा 
ज्ञान और राग को भो कार्यकारणपना नहीं है ।--ऐसी अकार्यकारण- 
शक्ति आत्मा में है। 


प्रदन:--अकार्यकारणपना तो द्रव्य में ही है न? 


उत्तर:-रव्य में अकार्यकारणशक्ति - है--ऐसा माना किसने ?-- 
पर्याय ने । जिस पर्याय ने द्रवव्योन्मुख होकर अकार्यकारणशक्ति को 
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माना, वह पर्याय द्रव्य के साय अभेद होकर स्त्रप् भो अकार्यकारण- 
रूप हो गई है; इस प्रकारः पर्याय में भी अकार्यक्रारणपना है। दूसरे 
प्रकार से कहा जाये तो-ज्ञायकस्वभावोन्मुख होकर जो पर्याय अभेद 
हुई उस पर्याय में राग का या परः का कर्तृत्व नहीं है, वह तो 
ज्ञायकभावरूप ही है। 

(१४५) आत्मा पर का उत्पादक नहीं है 


देखो, भाई ! जिसे अपने आत्मा का हित करने को गरज हुई 
हो-ऐसे जीव के लिंये यह वात है। अन्तर की लोकोत्तरहृष्टि की 
यह बात है; लौकिक बात के साथ इस बात का मेल नहीं जम 
सकता । लोंकव्यवहार में तो आजकल ऐसी योजनायें चल रही हैं 
कि--“अनाज का उत्पादान बढ़ाओ और बस्ती का उत्पादन कम करो ।” 
किन्तु यहाँ तो लोकोत्तरदृष्टि की बात है कि भाई ! तू पर का 
उत्पादक नहीं है, तू तो ज्ञान है। “अरे ! अभक्ष्य वस्तु खाकर भी 
अनाज बचाओ”--ऐसा कहनेवाले तो अनायंदहृष्टिवाले हेँ;-ऐसों की 
बात तो दूर रही, किन्तु यहाँ तो कहते हें कि आत्मा कर्ता होकर 
पर को उत्पन्न करे या पर का उत्पन्न होना रोके-- ऐसा माननेवाले 
भी मूढ़ मिथ्याहृष्टि हैँ! ज्ञानी को तो अन्तर में राग का भी 
झकत्‌ त्व है--यह बात तो अभी इससे भी सूक्ष्म है। 
(१४६) “सब मानें तो सच्चा“-यह बात भूठ है। (सच्चे साक्षी 

कौन ? ) े 

प्रशन:--सब लोग हाँ कहें तो आपकी बात सच्ची है ! 

उत्तर-अरे भाई ! हमारे तो पंचपरमेष्ठी ही पंच हैं, इसलिये 
जो पंचपरमेष्ठी मानें वह सच है। दुनिया के भ्रज्ञानी लोग भले ही 
कुछ और मातें | 

जैसा प्रश्न यहाँ किया वैसा ही प्रइतत भैया भगवतीदासजी के 
उपादान-निमित्त के दोहे में किया है; वहाँ निमित्त कहता है कि-- 
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निमित्त कहे मोकों सबे जानते हैं जगलोय॥ 
तेरो नाव न जानहि उपादान को होय? ॥ ४॥ 

--हे उपादाव ! जगत में घर-घर जाकर लोगों से पूछें तो 
सब मेरा ही नाम जानते हें--अर्थात्‌ निमित्त से कार्य होता है-- 
ऐसा सब मानते हूं, किन्तु उपादान क्या है उसका तो नाम भी 
नहीं जानते । 

तब उसके उत्तर में उपादान कहता है कि-- 

उपादान कहे रे निमित्त ! तू कहा करे शुमान 
मोकों जानें जीव वे जो हैं सम्यकवान ॥१॥ 

“अरे निमित्त! तू गुमान किसलिये करता है ? जगत के अज्ञानी 
लोग मुझे भले ही न जानें, किन्तु जो सम्यक्वंत ज्ञानी जीव हैं वे 
मुझे जानते हैं । | 

निमित कहता है कि जगत से पूछें; उपादात कहता है कि 
ज्ञानी से पूछें । 

उसी प्रकार निमित्त फिर से कहता है कि-- 

कहें जीव सब जगत के जो निमित्त सोइ होय । 
उपादान की बात को पूछे नाहीं कोय ॥ ६॥ 

-जसा निर्मित हो वैसा कार्य होता है--ऐसा तो जगत के सभी 
जीव कहते हूँ, किन्तु उपादान की बात को तो कोई पूछता भी 
नहीं है । 

तब उसे उत्तर देते हुए उपादान कहता है कि-- 

उपादान बिन निमित्त तू कर न सके इक काज । 
कहा भयों जम ना लखे जानत हैं जिनराज 0र॥ 

“भरे निमित्त ! उपादान के बिना एक भो कार्य नहीं हो 
सकता, अर्थात्‌ उपादान से ही कार्य होता है ।--जगत के अज्ञानी- 
जीव इसे न जानें उससे क्‍या हुआ ? “जिनराज तो ऐसा जानते हैं । 

उसी भ्रकार यहाँ, “आत्मा का ज्ञायकस्वभाव और उसके शेयरूप 
से वस्तु की ऋमबद्धपर्यायें”-.यह बात दुनिया के अज्ञानी जीव न 
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समझें और उसका स्वीकार न करें तो उससे क्या ? किन्तु पंच- 
परमेष्ठीभगवन्त उसके साक्षी हैं; उन्होंने इसी प्रकार जाना है और 
इसी प्रकार कहा है; और जिस जीव को अपना हित करना हो-पंच- 
परमेष्ठी की श्रेणी में बैठवा हो, उसे यह वात समभकर स्वीकार 
करना ही पड़ेगी । 


(१४७) “गोशाला का प्रत ? “या जेनशासन का मर्म ? 


यह तो जैनशासन की मूल बात है। इस बात को “गोजाला 
का मत” कहनेवाला ज॑नशासन को नहीं जानता । प्रथम तो “गोशाला” 
था ही कब्र ? और यह बात तो अनेकों बार स्पष्ट कही जा चुकी 
है कि ज्ञायकस्वभावसन्मुख के पुरुषार्थ बिना एकान्त नियत मानने- 
वाला इस क्रमबद्धपर्याय का रहस्य सममका हो नहीं है । सम्यक पुरुषार्थ 
द्वारा जिसने ज्ञानस्वभाव की प्रतीति की और ज्ञाता हुआ, उसीको 
क्रमबद्धपर्याय का यथार्थ निर्णय है, और उसीने जैनशासन को जाना है। 


(१४८) कर्ता-कर्म का अन्य से निरपेक्षपना 


उत्पाद्यवस्तु स्वयं ही अपनी योग्यता से उत्पन्न होती है, अन्य 
कोई उत्पादक नहीं है; वस्तु में -.ही वेसी क्रमबद्धपर्यायरूप से स्वयं 
परिणमित होने को शक्ति है--वैसी अवस्था की योग्यता है--वैसा ही 
स्वकाल है; तो उसमें दूसरा क्या करे ? और यदि वस्तु में स्वयं 
में वेसी शक्ति न हो-योग्यता न हो--स्वकाल न हो तो भी दूसरा 
उसमें क्या करे ? इसलिये अन्य से निरपेक्षपनें से ही कर्ता-कर्मपना 
है। पहले कर्ता-कर्म अधिकार में आचार्यदेव यह बात कह गये हैं 
कि “स्वयं अपरिणमित को पर द्वारा परिणमित नहीं किया जा 
सकता; क्योंकि वस्तु में जो शक्ति स्वयं न हो उसे अन्य कोई 
नहीं कर सकता। और स्वयं परिणमित को तो पर परिणमित करने- 
वाले की अपेक्षा नहीं होती; क्‍योंकि वस्तु की शक्तियाँ पर की 
अपेक्षा नहीं रखती ।” (देखो, गाथा ११६ से १२५ ) 


[११२] 
(१४६) सर्वत्र उपादान का ही बल 
पुतरुच, पं. बनारसीदासजी भी कहते हैं कि :-- 
डपादान बल जहाँ--तहाँ, नहि निमित्त को दाव । 
एक चक्रसों रथ चले, रविको यदि स्वभाव ॥ ४॥ 
--जहाँ देखो वहाँ उपादान का ही बल है, अर्थात्‌ योग्यता से 
ही कार्य होता है, उसमें निमित्त का कोई दाव-पेंच नहीं है; “निमित्त 
के कारण कार्य हुआ”--ऐसा निमित्त का दाव या बारी कभी श्राती 
ही नहीं; जहाँ देखो वहाँ उपादान का ही दाव है। “ऐसा क्‍यों ? ” 
कहते हैं--उपादान की वैसी हो योग्यता। “निमित्त के कारण हुआ ? ” 
->कहते हैं नहीं । 
(१४०) “-निमित्त बिना........?? ” 
.. प्रइन :--निमित्त कुछ नहीं करता यह सब, किस्तु क्‍या निमित्त 
के बिना होता है ? 
उत्तर :- हाँ, भाई ! उपादान के कार्यें में तो निर्मिनका अभाव 
है, इसलिये वास्तव में निरमित्त के बिना ही कार्य होता है । निमित्त 


है अवश्य, किन्तु वह निमित्त में है, उपादान में तो उसका अभाव 
ही है, उस अपेक्षा से निमित्त बिना ही होता है । 


-+ऐसी वात आये वहाँ उपादान-निमित्त का भेदज्ञान समभने के 
बदले कुछ विपरीत इृष्टिवाले जीव कहते हैं कि--“अरे । निमित्त का 
निषेध हो जाता है !” भाई रे! इसमें निमित्त के अस्तित्व का 
निपेध नहीं होता, निमित्त तो निमित्तरूप से-ज्यों “का त्यों रहता 
है। तू निमित्त को निमित्त रूप से रख, उसे उपादान में मत मिला। 
अज्ञानी निमित्त-नैमित्तिकसम्बन्ध को कर्ताकर्मरूपं से मानकर, उंपा- 
दान-निम्ित्त की एकता कर डालंते हैं । 


ः “कार्य होता तो है उपादान से, किन्तु कहीं निमित्त के बिना 
होता है ? 
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-अरीर की क्रिया होती शरीर से है, किन्तु कहीं जीव के बिना 
होती है ! 

--विकार करता है जीव स्वयं, किन्तु कहीं कर्म के बिना होता है? 

“जान होता है स्वयं से, किन्तु कहीं गुरु के बिना होता है ? 

--मोक्ष होता है जीव के उपादान से, किन्तु कहीं मनृष्यदेह के 
बिना होता है ? ” 

“इस प्रकार कितने ही दलील करते हें; किन्तु भाई ! उपादान 
की अपनी योग्यता से ही कार्य होता है--ऐसा जो वास्तव में जानता 
है उसे इसका भी ज्ञान होता है कि परनिमित्त कंसा होता है; इस- 
लिये “निमित्त के बिना...” का प्रदइन उसे नहीं रहता । वह तो 
जानता है कि उपादान से कार्य होता है, और वहाँ योग्य निमित्त 
होता ही है,--“गते: धर्मास्तिकायवत्‌ ।” (देखो श्री. पूज्यपादाचार्यदेवक्ृत 
इष्टोपदेश गाथा-३५) 

जो जीव स्व-पर दो वस्तुओं को मानता ही नहीं, निमित्त को 
जानता ही नहीं, ऐसे अन्यमतो को निमित्त का अस्तित्व सिद्ध करने 
के लिये “निमित्त के बिना नहीं होता/-ऐसी दलील से समभाया 
जाता है; किन्तु जहाँ स्व-पर के भेदज्ञान की बात चलती हो, उपा- 
दान-निमित्त -की स्वतंत्रता का वर्णन चलता हो, वहाँ बीच में “निमित्त 
के बिना नहीं होता”--यह दलील रखना तो निमित्ताधीनदृष्टि ही 
सूचित करता है। “निमित्त होता ही है” फिर “निमित्त के बिता नहीं 
होता”---इस दलील का क्‍या काम है ? 

प्रवचनसार गाथा १६० में आचार्यदेव कहते हैं कि वास्तव में में 
शरीर, वाणी और मन को आधारभूत नहीं हूँ, उनका कारण में 
नहीं हूँ, उनका कर्ता, प्रयोजक या अनुमोदक भी में नहीं हूँ; मेरे 
बिना ही, अर्थात्‌ में उन शरीरादि का आधार हुए बिना, कारण हुए 
बिना, कर्ता हुए बिना, प्रयोजक या अनुमोदक हुए बिना, वे स्वयं 
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अपने-अपने से ही होते हैं, इसलिये में उन शरीरादि का पक्षपात 
छोड़कर (अर्थात्‌ मेरे निमित्त बिना वे नहीं हो सकते--ऐसा पक्षपात 
छोड़कर) अत्यंत्त मध्यस्थ-साक्षोस्वरूप--ज्ञायक हूँ । 
(देखो, प्रवचनसार गाथा १६०) 

(१५१) इस उपदेश का तात्पर्य और उसका फल 

यहाँ आचार्यदेव कहते हें कि हे भाई ! सर्व द्वव्यों को दूसरे के 
साथ उत्पाद्य-उत्पादकभाव का अभाव है इसलिये तू ज्ञाता ही रह । 
“में ज्ञान हूँ”-ऐसा निर्णय करके जो स्वसन्मृख ज्ञातापरिणामरूप से 
उत्पन्न हुआ वह जीव अपने सम्यकृश्रद्धा-ज्ञान-आनन्दादि कार्यरूप 
से उत्पन्न होता है इसलिये उसका उत्पादक है, किन्तु कर्मादि पर 
का उत्पादक नहीं है ।--इसप्रकार जीव को स्वभावसन्मुख हृष्टि करके 
निर्मल क्रमवद्धपर्यायरूप से परिणमित होने के लिये यह उपदेश है। 
शायकस्वभावसन्मुख दृष्टि करके परिण॒मित हुआ वहाँ-- 

ज्ञानगुण अपने निर्मल परिणाम के साथ तद्बगप होकर परिणमित 

हुआ; 

श्रद्धागुण अपने सम्यस्दर्शनगरिशाम के साथ तद्गप होकर परि- 

णमित हुआ; 

आनन्दगुण अपने आनंदपरिणाम के साथ तद्गूप होकर परिणमित 

हुआ; 

“इस प्रकार जञायकस्वभावसन्मुख होकर परिणमित होने से 
श्रद्धा-श्ञान-चारित्र-वीर्यादि समस्त गुणों की निर्मल परिणमनधारा 


बढ़ने लगी ।--यह है ज्ञायकस्वभाव की और क्रमबद्धपर्याय की प्रतीति 
का फल ! 
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#% सातवाँ प्रवचन # 


[ आश्विन शुक्ला ३, वीर सं. २४८० ] 


एक और अकेला क्षायकस्वभाव और दूसरी ओर दे प 


यथार्थ निर्णय करने में सब आ जाता है, वह मूल वस्त॒धर्म है, वह केवली- 
भगवान का उद्र है, सन्‍्तों का दाद है, शास्त्रों को सम दै, विश्व का दर्शन 
है और मोक्षमार्ग का कतंब्य कैसे होता दै उसकी यह रीति है। 

अज्ञानी कहते हैं कि यह “छत की बीमारी” है तब यहाँ कहते हैं कि 
यह तो सर्वज्ञ का हादी है; जिसे यह बात बेठ गई उसके हृदय में सर्वेज्ञ 
बैठ गये,--वह अर्पक्ष होने पर भी “में स्वज्ञ जेसा क्षाता ही हैुं?--ऐसा 
डसे निर्णय हो गया। 


(१५२) अधिकार का नाम 


इस सर्वविशुद्धज्चान अधिकार की पहली चार गाथाओं की वच- 
निका हो रही हैं। सर्वविशुद्ध"ान अधिकार कहो, ज्ञायकद्रव्य का 
अधिकार कहो, या क्रमब्रद्धपर्याय का अधिकार कहो; जहाँ ज्ञायकद्रव्य 
को पकड़कर ज्ञान एकाग्र हुआ वहाँ वह ज्ञान सर्वविशुद्ध हो गया, 
आऔर उस ज्ञान के विषयरूप से सर्व द्रव्यों की क्रमबद्धपर्याय है उसका 
भी उसे निर्णय हो गया । 


(१५३) “क्रमबद्ध/ और “कर्मबन्ध” ! 


देखो, यह क्रमबद्धपंर्याय की बात छह दिन से चल रही है, और 
श्राज सातवाँ दिन है; बहुत-बहुत पक्षों से स्पष्टीकरण हो गया है; 
तथापि कुंछ लोगों को यह बात समभना कठिन मालूम होता है। 
कोई तो कहते हैं कि--“मंहारांज ! आप क्या कहते हो, “कर्मबंध 
मानता यह सम्यग्दर्शन है--ऐसे आप कहते हो ?”- अरे भाई ! यह 
“कऋरमबद्ध”. अलग और “कर्मवंध” अलग ! दोनों के बीच विदश्ञाल 





घ्स्स्ख्ख्श््जे--- 
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अन्तर है। कर्मबंधरहित ज्ञायकस्वभाव कैसा है और वस्तु की पर्याय 
में ऋ्रबद्धता किस प्रकार है उसे पहिचाने तो सम्यन्दशेन हो। इस 
“कऋ्रमबद्ध/ को समझ ले तो “कर्मबंध” का नाश हो, और जो “क्रम- 
बद्ध/ को न समझे उसे “कर्मंबंध” होता है।. 
(१५४) “ज्ञायक” और “क्रमबद्ध/ दोनों का निर्णय एकसाथ 
7 ज्ञीव में या अजीव में प्रतिसमय जो कऋ्रमबद्धपर्याय होना है वही 
होती है; पहले होनेवालो पर्याय बाद में नहीं होती, और बाद में 
होनेवाली पर्याय पहले नहीं होती। अनादिं-अनंत कालप्रवाह के 
जितने समय हैं उतनो ही प्रत्येक द्रव्य की पर्बायें हें; उनमें जिस 
समय जिस पर्याय का नम्बर (क्रम) है उस समय वही पर्याय होती 
हैं। जिस प्रकार सात्त वारों में रविवार के त्राद सोमवार और फिर 
मंगलवार-इस प्रकार ठीक क्रमबद्ध हो आत हैं उल्टे- सीधे नहीं आते; . 
उसी प्रकार एक से सौ तक के नंबरों में १ के बाद २, ५० के 
बाद ५१, ६६ के वाद १००,--इस प्रकार सव क्रमबद्ध ही श्राते 
हैं; उसी प्रकार द्रव्य की क्रमबद्धपर्यायों में जो ५१वों पर्याय होगों 
बह ५०वीं या ५२वीं नहीं होती, और जो “५२वीं हो वह ४१वीं 
नहीं होती | अर्थात्‌ पर्याय के करमत्रद्धपने में कोई भी पर्याय बीच से 
हटकर आगे-पीछें नहीं होती । जिस प्रकार पदार्थ की पर्याय का 
ऐसा कऋ्रमत्रद्धस्वरूप है, उसी प्रकार आत्मा का ज्ञायकस्वरूप है। 
में सर्वविशुद्धनानमात्र जञायक हुँ--ऐसे ज्ञायकस्वरूप के निर्णय के साथ 
क्रमवद्धपर्याय का भी निर्णय हो जाता है। आत्मा का ज्ञायकस्वरूप 
और पर्यायों का क्रमवद्धस्वरूप--इन दो में से एक को भी न माने 
तो ज्ञान और ज्ञेय का मेल नहीं रहता अर्थात्‌ सम्यग्जान नहीं होता । 
ज्ञायक्रस्वभाव और क्रमबद्धपर्याय--इन दोनों का निर्णय एकसाथ ही 
होता है ।--कब होता है ?--जव ज्ञानस्यभाव की ओर ढले तब। 
(१५५) यह वात किसे परिणमित होती है ? 

अभी तो जिसने यथार्थ गुरुणम से ऐसी बात का श्रवण भी 
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नहीं किया है, वह उसका ग्रहण. और धारण तो कहाँ से करेगा ? 
और सत्य का ग्रहण तथा धारण किये बिना ज्ञानस्वभावसन्मुख 
होकर उप्तकी रुचि का परिणमन कहाँ से होगा ? यहाँ ऐसा कहना 
है कि अभी जो विपरीत बात का श्रवण और पोषण कर रहे हें, 
उनके सत्यरुचि के परिणमन की योग्यता नहीं है। जिसके अंतर 
की महान पात्रता और पुरुषार्थ हो उसीको यह बात परिणुमित 
होती है । 

(१५६) धर्म का पुरुषार्थ 


उत्पाद-व्यय-प्र्‌ वयुक्तं सतू, और सत्‌ वह द्रव्य का लक्षण है; उसमें 
भी क्रमबद्धपर्याय की वात का समावेश हो जाता है; क्रमबद्धपर्याय के 
बिना उत्पाद-व्यय नहीं हो सकते | प्रत्येक पर्याय का उत्पाद अपने- 
अपने काल में एक समय पर्यन्त सत्‌ है। अकेलो पर्याय पर या राग 
पर हृष्टि रखकर इस क्रमबद्धपर्याय का निर्णय नहीं होता, किच्तु 
ध्रूव ज्ञायकस्वभाव पर हृष्टि रखकर हो कऋरमबद्धपर्याय का यथार्थ 
निर्णय होता है। अनेक लोगों को ऐसा प्रश्न उठता है कि--क्रमबद्ध- 
पर्याय में धर्म का पुरुषार्थ करना कहाँ रहा ? उनसे कहते हें कि 
भाई ! सम्यकृश्नद्धा-ज्ञान के अंतरपुरुषार्थ बिना यह बात निरचत्‌ ही 
नहीं होती । “में ज्ञायक हुँ”--ऐसी हृष्टि के बिना क्रमबद्धपर्याय का 
ज्ञान करेगा कौन ? ज्ञान के निर्णय बिना ज्ञेय का निर्णय होता ही 
नहीं । ज्ञान के निर्णय सहित क्रमबद्धपर्याय का निर्णय करे तो अनन्त 
पदार्थों में कहीं भी फेरफार करने का अनंता अहंकार दूर हो जाये 
और ज्ञातारूप ही रहे ।-इसीमें मिथ्यात्व के और अनन्तानुबन्धी- 
कषाय के नाश का पुरुषार्थ आ गया। यही धर्म के पुरुषार्थ का 
स्वरूप है, अन्य कोई बाहर का पुरुषार्थ नहीं है । 


(१५७) “क्रमबद्ध/ का निर्णय और उसका फल 
क्रमबद्धपर्याय का निर्णय किसे होता है ? और उसका फल क्‍या ? 
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--जिसकी वृद्धि ज्ञायकभाव में एकाग्र हुई है, और राग में या 
प्र का फेरफार करने की मान्यता में रुक गई नहीं है, उसीको 
क्रमवद्धपर्याय का यथार्थ निर्णय हुआ है, और उस निर्णय के साथ 
उसे पुरुषार्थादि पाँचों समवाय (पूर्वोक्त प्रकार से) आ जाते हैं। 
और, स्वसन्मूख होकर वह निर्णय करते ही सम्यग्दशनादि निर्मल 
पर्यायों का क्रमबद्धप्रवाह प्रारम्भ हो जाता है-यही उसका फल है। 
ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि कहो, क्रमबद्धपर्याय का निर्णय कहो, या 
मोक्षमार्ग का पुरुषाथे कहो,-तीनों एकसाथ ही हैं; उनमें से एक हो 
और दूसरे दो न हों--ऐसा नहीं हो सकता । 


प्रत्येक पदार्थ सत्‌ है, उसका जो अनादि अनन्त जीवन है उसमें 
तीनोंकाल की पेर्यायें एकसाथ प्रगट नहीं हो जातीं, किन्तु एक के 
बाद एक प्रगठ होतो है, और प्रत्येक समय की पर्याय व्यवस्थित क्रम- 
बद्ध है। ऐसे वस्तुस्वरूप का निर्णय करनेवाले को सर्वज्ञ के केवल- 
ज्ञान का निर्णय हुआ और अपने ज्ञानमें वैसा सर्वज्ञता का सामथ्यें 
है--उसका भी निर्णय हो गया। ज्ञानस्यभाव की सन्‍्मृखता में इन 
सबका निर्णय एकसाथ हो जाता है। अक्रम ऐसे ज्ञायकस्वभावी द्रव्य 
की ओर उन्मुख होकर उसका निर्णय करने से पर्याय की कऋरमबद्धता 
का निर्शय भी हो जाता है; अक्रमरूप अखण्ड द्रव्य की दृष्टि बिना 
पर्याय की क्रमवद्धता का यथार्थज्ञान नहीं होता । 


भगवान ! द्रव्य त्रिकाली सत्‌ हैं, और पर्याय एक-एक समय का 
सत्‌ है; वह सत्‌ जैसा है उसे वेसा हो जानने का तेरा स्वभाव है; 
किन्तु उसमें कहीं उलटा-सीधा करने का तेरा स्वभाव नहीं है। भरे, 
सत्‌ में “ऐसा क्‍यों ?”“-.इस प्रकार विकल्प करने का भी तेरा 
स्वभाव नहीं है ।--ऐसे स्वभाव की प्रतीति करने से मोक्षमार्ग का 


प्रारभ्भ हो जाता है और उसमें मोक्षमार्ग के पाँचों समवाय एकसाथ 
आ जाते हैं । 


[११६] 
(१५८) यह है संतों का हादें 
एक ओर अकेला ज्ञायकस्वभाव, और दूसरी ओर क्रमबद्धपर्याय, 
-इसका यथार्थ निर्णय करने में सब आ जाता है, वह मल वस्तु- 
धर्म है, वह केवलोभगवान का उदर है, संतों का हार्द है, शास्त्रों 
का मर्म है, विश्व का दर्शन है, और मोक्षमार्ग का कर्तव्य कैसे होता 
है उसकी यह रीति है । 

: अज्ञानी कहते हें कि यह “छुत की बीमारी है, तब यहाँ कहते 
हैं कि यह सर्वज्ञ का हार्द है; जिसे यह बात बैठ गई उसके हृदय में 
सर्वज्ञ बेठ गये,--वह अल्पज्ञ होने पर भी “में सर्वज्ञ जेसा ज्ञाता हूँ” 
-ऐसा उसे निर्णय हो गया। 

अभो जिन्होंने ऐसे वस्तुस्वरूप का निर्णाय नहीं किया, अरे ! 
यह बात सुनी भी नहीं, और यों ही त्यागी या ब्रतपना लेकर धर्म 
मान लिया है, उन्हें धर्म तो नहीं है, किन्तु धर्म की रीति क्या है-- 
इसकी भी उन्हें खबर नहीं है। 
(१५६) जो यह बात समझ ले उसकी दृष्टि बदल जाती है 


यहाँ ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि की बात है, इसलिये ज्ञानस्वभाव 
का निर्णय क्या, पुरुषार्थ क्या, सम्यग्द्शन क्‍्या,-न्यह सव साथ ही 
आजाता है, और इस दृष्टि में तो गृहीत या अगृहीत दोनों मिथ्यात्व 
का नाश हो जाता है। जो ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि नहीं करता, 
पुरुषार्थ को नहीं मानता, सम्यग्दर्शन नहीं करता और “जो होना 
होगा वह होगा”---इस प्रकार एकान्त नियत को पकड़कर स्वच्छन्दी 
होता है, वह गृहीतमिथ्याहृष्टि है, ऐसे जीव को यहाँ बात नहीं 
है। यह बात समभे उसे ऐसा स्वच्छन्द रहता ही नहीं, उसकी तो 
दृष्टि का सारा परिणमन ही वदल जाता है। 


(१६०) ज्ञायकस्वभाव को दृष्टि की हो मुख्यता की हो मुख्यता हि 
: द्रव्यहष्टि के बिना क्रमबद्धपर्याय का निर्णय नहीं होता; क्य 
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क्रमबद्धपता समय-समय की पर्याय में है, और छम्नस्थ' का उपयोग 
असंख्य समय का है, उस असंख्य समय के उपयोग में एक-एक 
समय की पर्याय पृथक्‌ करके नहीं पकड़ी जा सकती, किस्तु प्र व- 
ज्ञायकस्वभाव सें उपयोग एकाग्र हो सकता है। इसलिये समय-समय 
की पर्याय का क्रमबद्धपना पकड़ते हुए उपयोग अन्तरोन्मुख् होकर 
ध्र्‌ वज्ञायकस्वभाव में एकाग्र होता है और ज्ञायक की प्रतीति में 
ऋ्रमवद्धपर्याय की प्रतीति भी हो जाती है ।-इस प्रकार इसमें ज्ञायकस्वभाव 
की दृष्टि ही मुख्य है। 
(१६१) जेसा वस्तुस्वरूप, वेसा ही ज्ञान और वैसी ही वाणी 

देखो, यह वस्तुस्वरूप ! पदार्थ का जैसा स्वरूप हो वैसा ही 
ज्ञान जाने, तो वह ज्ञान सच्चा हो। समस्त पदार्थों की तीनोंकाल 
की पर्यायें क्रमबद्ध हेँ,--ऐसा ही वस्तुस्वरूप है; सर्वेज्षभगवान नें 
केवलज्ञान में प्रत्यक्ष इस प्रकार जाना है और वाणी में भी वैसा 
ही कहा है; इस प्रकार पदार्थ, ज्ञान और वाणी तीनों समान हैं। 
पदाया का जंसा स्वभाव है वसा हो ज्ञात्त में देखा, और जैसा ज्ञान में 
देखा वैसा ही वाणी में आया;--ऐसे वस्तुस्वरूप से जो विपरीत 
मानता है-आत्मा कर्ता होकर पर की पर्याय बदल सकता है-ऐसा 
मानता है वह पदार्थ के स्वभाव को नहीं जानता; सर्वज्ञ के केवलज्ञान 
को नहों जानता ओर सर्ेज्ञ के कहे हुए आगम को भो वह नहीं 
जानता; इसलिये देव-गुरु-शास्त्र को उसने वास्तव में नहीं माना है। 

इस “क्रमवद्धपर्यायथ” के सम्बन्ध में आजकल अनेक जीवों का 
कुछ निर्णय नहीं है, और बड़ी गड़त्रड़ी चल रही है, इसलिये यहाँ 
अनेकानेक प्रकारों से उसकी स्पष्टता की गई है। 

_“६६२) स्वच्छन्दी के मत का मेल (१) | 
प्रश्नत:--आप कहते हें कि .जेसा सर्वेज्ञ भगवान ने देखा होगा . 


वेसा क्रमवद्ध होगा; तो फिर हमारी पर्याय में मिथ्यात्व भी जैसा 
क्रमबद्ध होता होगा वैसा होगा ! 
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उत्तर :-अ्रे मूढ़ ! तुझे सर्वज्ञ को मानना नहीं है और स्वच्छुंद 
का पोषण करना है !--निकाल दे अपने मन का मैल !! सर्वज्ञ का 
निर्णय करे और मिथ्यात्व भी रहे--यह कहाँ से लाया ? तूने सर्वेज्ञ 
का निर्णय ही नहीं किया है। इसलिये अंतर का मेल निकाल दे... 
गोटे निकाल दे और ज्ञानस्वभाव के निर्णय का उद्यम कर । ज्ञान- 
स्वभाव के निर्णय बिना “ऋरमबद्ध/ की बात तू कहाँ से लाया ? 
मात्र “क्रमबद्ध” शब्द को पकड़ रखने से नहीं चलेगा। ज्ञानस्वभाव 
का निर्णय करके क्रमबद्ध को मानें तो अपनी पर्याय में मिथ्यात्व 
रहने का प्रश्न ही न उठे, क्योंकि उसकी पर्याय तो अंतरस्वभावोन्मुख 
हो गई है, उसे अब मिथ्यात्व का क्रम हो ही नहीं सकता, और 
सर्वेज्मगवान भी ऐसा देख ही नहीं सकते । | 


जिसे ज्ञानस्वभाव का भान नहीं है, सर्वज्षदेव का निर्णय नहीं है 
और उस प्रकार का उद्यम भो नहीं करता, विकार की रुचि नहीं 
छोड़ता और मात्र भाषा में “क्रमबद्धपर्याय” का नाम लेकर स्वच्छन्दी 
होता है, बैसा जीव तो-अपने आत्मा को ही ठगता है। अरे! 
जो परमवीतरागता का कारण है उसकी ओट लेकर स्वच्छन्द का 
पोषण करता है यह तो महान विपरीतता है। 


(१६३) स्वच्छल्दी के मन का मेल (२) 


एक त्यागी-पंडितजी ने विद्यार्थी पर खूब क्रोध किया; जब 
किसीने उनसे कहा तो वे बोले कि-“अरे भैया ! तुमने गोम्मटसार 
नहीं पढ़ा, गोम्मटसार में ऐसा लिखा है कि जब क्रोध का उदय 
आता है तब क्रोध हो ही जाता है ।” देखो, यह गोम्मटसार पढ़कर 
' सार निकाला ! अरे भाई ! तू गोम्मटसार की ओट न छे, तुम 
जैसे स्वच्छुन्द की पुष्टि करनेवाले के लिये वह कथन नहीं है। 
पहले तो. क्रेधादिकषाय होने का भय रहता था और अपने दोषों 
की निंदा करता था, उसके बदले अब तो वह भी नहीं रहा * भाई 
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शास्त्र का उपदेश त्तो वीतरागता के लिये होता है या कषाय बढ़ाने 
के लिये ? अज्ञानदशा में' जैसा कषाय था वैसे ही कषाय 'में ' खड़ा 
हो तो उसने शास्त्र पढ़े 'हो नहों; भले हो वह गोम्मठसार का नाम 
ले, किन्तु वास्तव में वह गोम्मटसार को नहीं मानता । 

(१६४) स्वच्छुन्दी के मन का मैल (३) । 

--इसी प्रकार अब इस क्रमबद्धपर्याय की बात में लो। कोई 
जीव रुचिपूर्वक तीत्र क्रोधादिभाव करे और फिर कहे कि--“क्या 
किया जाये भाई ? हमारी क्रमबद्धपर्याय ऐसी ही होना थी ! ” क्रम- 
बद्धपर्याय सुनकर ज्ञायकस्वभावोन्मुख होने के बदले, यदि ऐसा सार 
निकाले तो वह स्वच्छंदी है, वह क्रमबद्धपर्याय को समझा ही नहीं 
है। अरे भाई ! तू क्रमबद्धपर्याय की ओट न छे, तुक जेसे स्वच्छंंद 
का पोषण करनेवाले के लिये यह वात नहीं है। पहले तो क्रोधादि 
कंषाय का भय रहता था और अपने दोषों को निन्‍्दा करता था, 
उसके बदले अब तो वह भो नहों रहा ? भाई रे! यह क्रमबद्ध- 
पर्याय का उपदेश तो अपने ज्ञायकभाव को दृष्टि करने के लिये है 
या विकार की रुचि का पोषण करने के लिये ” जो विकार की 
रुचि छोड़कर ज्ञानस्वभाव को दृष्टि नहों करता वह जीव क्रमवद्धपर्याय 
की बात समझा ही नहीं है; भले ही ऋमबद्धपर्याय का नाम छे, 
किन्तु वाघ्तव में वह क्रमबद्धपर्याय को मानता ही नहीं है। 

इसलिये हे भाई ! अपने मत का मेल निकाल दे, स्वच्छुन्द का 
बचाव छोड़ दे और विकार की रुचि छोड़कर ज्ञानस्वभाव की प्रतीति 
का उद्यम कर। 

(१६५) सम्यक्त्वी की अद्भूत दच्चा ! 
.... प्रदन:--क्रमवद्धपर्याय की सच्ची समझ कैसे होती है ? 


उत्तर:-“में ज्ञायक हुँ-...इस प्रकार ज्ञाता की ओर ढलकर, अंपनी 
दृष्टि को ज्ञायकस्वभाव की ओर मोढ़ दे उसीकों क्रमबद्धपर्याय को 
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सच्ची समझ होती है, इसके सिवा नहीं होती । इस प्रकार क्रमबद्ध- 
पर्याय माननेवाले की दृष्टि क्रोधादि पर नहीं होती, किन्तु ज्ञायक पर 
ही होती है; और ज्ञायकद्ृष्टि के परिणमन में क्रोधादि नहीं रहते । 
ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि का ऐसा परिणमन हुए बिना जीव को सच्चा 
सन्‍्तोष और समाधान नहीं होता; और सम्यक्त्वी को ऐसी दृष्टि का 
परिणमत होने से उन्तके सब समाधान हो गये हें; ज्ञायकपने के 
परिणमन में उन्हें किसीका अभिमान भी नहीं रहा, और अपने में 
प्रमाद भी नहीं रहा तथा उतावल भी न रही । ज्ञातापने के परिणमन 
'की ही धारा चल रही है उसमें व्याकुलता भी कैसी ? और प्रमाद 
भी कंसा ?--ऐसी सम्यक्त्वी की अद्भूत दा है। 


(१६६) ज्ञातापने से च्यूत होकर अज्ञानी कर्ता होता है 


एक ओर ज्ञाता-भगवान, और सामने पदार्थों का क्रमबद्धपरि- 
मन--उनका आत्मा ज्ञाता ही है, ऐसा मेल है; उसके बदले वह मेल 
तोड़कर (शअर्थात्‌ स्वयं अपने ज्ञातास्वभाव से च्यूत होकर) जो जीव 
कर्ता होकर पर के क्रम को बदलना चाहता है, वह जीव पर के 
क्रम को तो नहीं बदल सकता किन्तु उसकी दृष्टि में विषमता 
(मिथ्यात्व) होती है। ज्ञायकपने का निर्मल प्रवाह चलना चाहिये 
उसके बदले विपरीतदृष्टि के कारण वह विकार के क्ृत्वरूप से 


परिणमित होता है। 
(१६७) सम्यकश्रद्धा-ज्ञान कब होते हैं? 


जिसे अपना हित करना हो,-ऐसे जीव के लिये यह बात है । 
हित सत्य से होता है किन्तु असत्य से नहीं होता | सत्य के स्वीकार 
बिना सच्चा ज्ञान नहीं होता, और सम्यकृज्ञान के विना धर्म या 
हित- जहीं होता । जिसे अपने ज्ञान में से असत्यपन्ा टालकर सत्यपना 
करना हो उसे क्या करना चाहिये ? “उसकी यह बात है:। 
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जैसा पदार्थ है वैसो ही उसकी श्रद्धा करे, और जैसी श्रद्धा है 
चैसा ही पदार्थ हो, तो वह श्रद्धा सच्ची है; इसी प्रकार जैसा पदार्थ 
है वैसा ही उसका ज्ञान करे, और जैसा ज्ञान करे, वैसा ही पदार्थ 
हो--तो वह ज्ञान सच्चा है । 

“आत्मा ज्ञायकस्वरूप है, नायक्रयना हो जीवततत््व का सच्चा 
स्वरूप है, और पदार्थ क्रमबद्धपर्यायरूप से स्वयं परिणमित होनेवाले 
हैं; यह “ज्ञायक” अपने ज्ञानसहित उनका ज्ञाता है, किन्तु वह किसी 
के क्रम को बदलकर आगे-पीछे करनेवाला नहीं है/--ऐसे वस्तुस्वरूप 
की श्रद्धा और ज्ञान करे तो वे श्रद्धा-ज्ञान सच्चे हों, इसलिये हित 
और धर्म हो । 

(१६८) मिथ्याश्रद्धा-ज्ञान का त्रिपय जगत में नहीं है 

“किन्तु कोई ऐसा माने कि “में कर्ता होकर पर की अवस्था को 
बदल दूं, अर्थात्‌ मेरा पर के साथ कार्यकारणपना है“--तो उसकी 
भान्‍्यता मिथ्या है, क्योंकि उसकी मान्यतानूसार वस्तुस्वरूप जगत में 
नहीं है। मिथ्याश्रद्धा का (और मिथ्याज्ञान का) विषय जगत में 
नहीं है । जिस प्रकार जगत में “गधे का सींग” कोई वस्तु ही नहीं 
है, इसलिये “गधे का सोंग” ऐश्ो श्रद्धा या ज्ञान वह मिथ्या ही है। 
उसी प्रकार “पर के साथ कार्यकारणपना हो“--ऐसी कोई वस्तु ही 
जगत में नहीं है, तथापि “में पर का करूँ”---इस प्रकार जो पर के 
साथ कार्यकारणपना मानता है उसकी श्रद्धा और ज्ञान मभिथ्या ही हैं; 
क्योंकि उसकी मान्यतानुसार कोई विषय जगत में नहीं है । यहाँ 
ऐसा नहीं समझना चाहिये कि-जिस प्रकार “गधे का सींग” और पर 
के साथ कार्यकारणपना जगत में नहीं है उसी प्रकार मिथ्या श्रद्धा भी 

नहीं है । मिथ्या श्रद्धा-ज्ञान तो अज्ञानी की पर्याय में हूँ, किन्तु 

उसकी श्रद्धानूसार वस्तुस्वरूप जगत में नहीं है । अज्ञानी की पर्याय 
में मिथ्या श्रद्धा तो “सत्‌” है, किन्तु उसका विषय “असत्‌” है अर्थात्‌ 
उसका कोई विषय जगत में नहीं है ।, 
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देखो, यहाँ कहा है कि-“मिथ्याश्रद्धा सत्‌ है” इसका कया मत- 
लब?--कि जगत में मिथ्याश्रद्धा का अस्तित्व (सतपना) है, मिथ्या- 
श्रद्धा है ही नहीं-ऐसा नहीं है; किन्तु उस मिथ्याश्रद्धा के अभिप्राया- 
नुसार कोई वस्तु जगत में नहीं है । बदि उस श्रद्धानुसार वस्त्‌ का 
स्वरूप हो तो उसे मिथ्याश्रद्धा न कहा जाये । 
(१६६) इसमें क्या करना आया ? 


यहाँ एक बात चल रही है कि आत्मा का ज्ञायकपना और सर्व 
वस्तुओं की पर्यायों का क्रमबद्धपना माने बिता श्रद्धा-ज्ञान सच्चे नहीं 
होते, और सच्चे श्रद्धा-ज्ञान बिना हित या घम्म नहीं होता । 

कोई पूछे कि इसमें क्या करना आया ?-तो उसका उत्तर यह है 
कि-पहले पर का कतृ त्व मानकर विकार में एकाग्र होता था, उसके 
बदले अब ज्ञानस्वभाव में एकाग्रता करके ज्ञाता-हृष्टा रहा । उस ज्ञाता- 
हृष्टापने में अतीन्द्रिय आनन्द का वेदन, स्वभाव का पुरुषार्थ आदि 
भी साथ ही है । 


(१७०) ज्ञायकसन्मुख दृष्टि का परिणमन ही सम्यदत्व का पुरुषार्थ 


ज्ञायकस्वभाव का निर्णय करके जिसने क्रमबद्धपर्याय मानी उसके 
स्वसन्मुख पुरुषार्थे भी साथ ही आ गया है । ज्ञायकस्वभावसन्मुख 
जो परिणमन हुआ उसमें पुरुषार्थ कहों अलग नहीं रह जाता; पुरु- 
षार्थ भी साथ ही परिणमित होता है। ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि 
क्रमबद्धपर्याय का निर्णय, स्व्रसन्मुख पुरुषार्थ, या सम्यस्दशन-यह सब 
हीं पृथकू-पृथक्‌ नहीं है किन्तु एक हो हैं । इसलिये कोई ऐसा 
कहे कि “हमने ज्ञायक का और क्रमबद्ध का निर्णय तो कर लिया, 
किन्तु अ्रभो सम्पर्दर्शन का पुरुषार्थ करता बाकों है, तो उसका 
निर्णय सच्चा नहों है; क्योंकि यदि ज्ञायकस्वमाव का और क्रम- 
बद्धपर्याय का यथार्थ निर्णय हो तो सम्यग्दशेन का पुरुषार्थ उसमें आ 


ही जाता है । 
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(१७१) ज्ञायकस्वभाव के_ आश्रय से ही निर्मल पर्याय का प्रवाह 
स्वसन्मुखपुरुषार्थ द्वारा ज्ञायकस्वभाव का आश्रय करने से 
सम्यग्दर्शन होता है तथापि वह क्रमबद्ध है । | 
ज्ञायकस्वमाव का आश्रय करने से मुनिदशा होती है, तथापि 
वह क्रमबद्ध है । | 
ज्ञायकस्वभाव का आश्रय करने से शुक्लध्यान होता है, तथापि 
वह क्रमबद्ध है । ! 
ज्ञायकस्वभाव का आश्रय करने से केवर्लज्ञान और मोक्षदशा 
होती है, तथापि वह भी क्रमबद्ध है । 

, इस प्रकार ज्ञायकस्वभाव के आश्रय से ही निर्मल पर्याय का प्रवाह 
चलता है। जो ज्ञायकस्वभाव का आश्रय नहीं करता उसे क्रमबद्ध- 
पर्याय में निर्मल प्रवाह प्रारंभ नहीं होता, किन्तु मिथ्यात्व चालू ही 
रहता है । स्वसन्मुखपुरुषार्थ द्वारा ज्ञायकस्वभाव का आश्रय किये 
बिना क्रिमीको भी निर्मलपर्याय का क्रम प्रारम्भ हो जाये-ऐसा 
नहीं होता । 

(१७२) अकेले ज्ञायक पर ही जोर 

देखो, इसमें जोर कहाँ आया ? अकेले ज्ञायकस्वभाव॑ के अवलंबन 
पर ही सारा जोर आया। कालप्रवाह की ओर देखकर बैठा रहना 
नहीं आया किन्तु ज्ञायक की ओर देखकर उसमें एकाग्र होना आया । 
ज्ञानी की दृष्टि का जोर निमित्त पर, राग पर या भेद पर नहीं 
है, किन्तु अक्रम ऐसे चेतन्यभाव पर ही उसकी हृष्टि का जोर है; 
और वही सच्चा पुरुषार्थ है। अंतर में अपने ज्ञायकस्वभाव को ही 
स्वर्गंय बनाकर ज्ञान एकाग्र हुआ, वही सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र और 
मोक्ष का कारण है। 


(१७३) तुरे ज्ञायक +(3२। तुक ज्ञायक रहना है या पर को बदलना है? 


जायकस्वभावसन्मुख होकर क्रमवद्धपर्याय का ज्ञाता हुआ उसका 








[१२७] 


फंल वीतरागतां है, और वहीं जैनशांसन कां सार है। जिन्हें ज्ञान- 
स्वभाव की खबर नहीं है, सर्वज्ञ की श्रद्धा नहीं है;-ऐसे लोग 
इस “क्रमबद्धपर्याय” के सम्बंध में ऐसी दलील करते हें कि--/ईइ्वरं 
का कत्‌ त्व माने वहाँ तो भक्ति आदि से ईश्वर को संतुष्ट करके 
उसमें फेरफार भी कराया जा सकता है, किन्तु यह ऋरमबद्धपर्याय 
का सिद्धांत तो इतना कठिन है कि ईइवर भी इसमें फेरफार नहीं 
कर सकता [| ”--अरे भाई ! तुझे अपने में ज्ञायकरूप से रहना 
है या किसी में फेरकार करने जाना है? क्‍या पर में कहीं फेर- 
फार करके तुभे सर्वज्ञ का ज्ञान मिथ्या सिद्ध करना है। तुझे 
आत्मा के ज्ञानस्वभाव को मानना है या नहीं ? ज्ञानस्वभावी आत्मा 
के पास से ज्ञाता-दृष्टापने के अतिरिक्त दूसरा कौनसा काम तुमे 
लेता है ?. ज्ञानस्वभाव की प्रतीति करके ज्ञायकस्वभावरूप से परि- 
णमित होने में संपूर्ण मोक्षमार्ग का समावेश हो जाता है। 
(१७४) ज्ञानी ज्ञाता ही रहते हैं, और उसमें पाँचों समवाय आजाते हैं 
एक बार ज्ञायकस्वभाव का निर्णय करे तो ज्ञातापना होजाये 
और पर के क्तृत्व का अभिमान उड़ जाये; इसलिये पर के प्रति 
एकत्ववुद्धि. के अनन्तानुबंधी राग-द्वेष, हर्ष-शोक का तो भूकका हो 
गया | राग का और पर का संग छोड़कर, अन्तर में ज्ञायकस्वभाव 
का संग करे उसे ज्ञेगों की क्रमबद्धवर्याय का निर्णय हो जाता है 
इसलिये वह ज्ञाता ही रहता है; एकत्वबुद्धिपुवंक के राग-द्वेष उसे 
कहीं होते ही नहीं । शिष्य की ज्ञानादि पर्याय उसके अपने से क्रम- 
बद्ध होती. है, में उसका क्‍या करूँ ?-में तो ज्ञाता हो हूँ;-ऐसा 
जाना वहाँ ज्ञानी को उसके प्रति एकत्वबुद्धि से राग या द्वेष (-शिष्य 
होशियार हो तो राग, और उसे न जाये तो द्वेष) होता ही नहीं; 
और इस प्रकार ज्ञानी को कहीं भी एकत्वबुद्धि से रागरादि नहीं होते; 
उसके तो अपने ज्ञानस्वभाव में एकत्वबुद्धि से निर्मल ज्ञानादिपरिणाम 
ही होते हैं। 
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ज्ञायकभाव का जो परिणमन हुआ वही उसका स्वकाल है, वही 
उसका नियत है, वही उसका स्वभाव है, वही उसका पुरुषार्थ है, 
और उसमें कर्म का अभाव है। इस प्रकार ज्ञायकभाव के परिणमन 
में ज्ञानी के एक साथ पाँचों समवाय आ जाते हूँ। 


(१७५) यहाँ जीव को उसका ज्ञायकपना समभाते हैं 


जीव क्रमबद्ध अपनी ज्ञानादि पर्यायरूप से उत्पन्न होता है, इस- 
लिये उसे अपनी पर्याय के साथ कार्य--कारणपना है, किन्तु पर के साथ 
कारण-कार्यपना नहीं है। एक द्रव्य में दूसरे द्रव्य के कारण-का्ये 
का अभाव है। इस द्रव्य में अपनी क्रमवद्धपर्याय का कार्य-कारणपना 
प्रतिसमय हो रहा है, और उसी समय सामने जगत के अन्य द्रब्यों 
में भी अपनी-अपनी पर्यात्र का कारण-कार्यपना बन ही रहा है; 
किन्तु सर्व द्वव्यों को अन्य द्रव्यों के साथ कारण-कार्यपनें का अभाव 
है। ऐसी वस्तुस्थिति समझे तो, में कारण होकर पर का कुछ भी 
कर दूँ--ऐसा गर्व कहाँ रहता है? यह समझे तो भेदज्ञान होकर 
शायकस्वभावोन्मुखता हो जाये । जीव को अपने ज्ञायकस्वभाव की 
ओर उन्मुख करने के लिये यह बात समभाते हें। जिसको हइृष्टि 
अपने ज्ञायकस्वमाव पर नहीं है, प्रत्येक वस्तु क्रमबद्धपर्यायरूप से 
स्वयं हो उत्पन्त होती है--उसकी जिसे खबर नहीं है, और रागादि 
द्वारा पर की अवस्था में फेरफार करना मानता है ऐसे जीव को 
समभाते हैं कि अरे जोव ! तेरा स्वरूप तो ज्ञान है; जगत के 
पदार्थों की जो क्रमबद्धअवस्था होती है उसका तू बदलनेवाला या 
करनेवाला नहीं है किन्तु जाननेवाला है; इसलिये अपने ज्ञातास्वभाव 
को प्रतीति कर और ज्ञातारूप से ही रह;--अर्थात्‌ ज्ञानस्वभाव में 
ही एकाग्र हो; यही तेरा सच्चा कार्य है। 


(१७६) जीव को अजीव के साथ कारण-कार्यपना नहीं है। 
जग्रत के पदार्थों में स्वाधीनरूप से जो क्रमबद्धअवस्था होतो 
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है वही उनकी व्यवस्था है, उस व्यवस्था को आत्मा नहीं बदल 
सकता । जीव अपने ज्ञानरूप से परिणमित होता हुआ, साथ में 
अजीव की अवस्था को भी कर दे ऐसा नहीं होता। आत्मा और 
जड़ दोनों में प्रतिसमय अपना-अपना नया-नया कार्य उत्पन्न होता है, 
और वे स्वयं उसमें तद्॒प होने से उसका कारण हैं; इस प्रकार भ्रत्येक 
वस्तु को अपने में समय-समय नया-तया कार्य-कारणपना बन ही 
रहा है; तथापि उन्हें एक-दूसरे के साथ कार्य-कारणपना नहीं है। 
जैसा ज्ञान हो वैसी भाषा निकलती हो अथवा जैसे शब्द हों वसा 
ही यहाँ ज्ञान होता हो तथापि ज्ञान को और शब्द को कारण-कार्य- 
पना नहीं है। इच्छानुसार भाषा निकाले वहाँ अज्ञानी ऐसा मानता 
है कि मेरे कारण भाषा बोली गईं; अथवा शब्दों के कारण मुझे 
वैसा ज्ञान हुआ--ऐसा वह मानता है; किन्तु दोनों के स्वाधीन परि- 
सुमन को वह नहीं जानता प्रत्येक वस्तु प्रतिसमय नये-तये कारण- 
कार्यरूप से परिणमित होती है और निमित्त भी नये-नग्ने होते हें, 
तथापि उनको परस्पर कार्य-कारणपना नहीं है; अपने कार्य-कारण 
अपने में और निमित्त के कारण-कार्य निमित्त में । भेदज्ञान से ऐसा 
वस्तुस्वरूप जाने तो ज्ञान का विपय सच्चा हो, इसलिये सम्यग्शान 
हो जाये । 


(१७७) भूले हुओं को मार्ग बतलाते हैं, रोगी का रोगहें मिटाते 


ज्ञायकस्वभाव क्रमबद्धपर्याय का ज्ञाता है, उसके बदले क्रमबद्ध को 
एकान्त-नियत कहकर जो उसका निषेध करता है वह अपने ज्ञायकत्व 
का ही इन्कार करता है और केवलज्नान को उड़ाता है। भाई ! 
तू एकबार अपने ज्ञायकत्व का तो निर्णय कर....ज्ञायक का निर्णोय 
करने से तुझे ्रमबद्ध की प्रतीति भी हो जायेगी, इसलिये अनादि- 
कालीन विपरीत परिणमन छूटकर. सीधा सम्यक्‌ परिणसन प्रारंभ हो 
जायेगा। इस प्रकार विपरीतमार्ग से छुड़ाकर .स्वभाव के सीधे मार्ग 
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पुर चढ़ाने की यह बात है। जिस प्रकार कोई लग्नमंडप में जाने के 
बंदले स्मशान में जा पहुँचे, उसी प्रकार अज्ञानी अपने ज्ञायकस्वभाव 
की लगन लगाकर उसमें एकाग्र होने के बदछे, मार्ग भूलकर “में 
पर का करूँ”-ऐसी विपरीतद्ृष्टि से भवश्रमण के मार्ग पर चढ़ 
गया है। यहाँ आचार्यदेव उसे ज्ञायकस्वभाव का अकतृ त्व वतलाकर 
सीधे मार्ग (मोक्षमार्गं) पर चढ़ाते हें। “में ज्ञायकस्वरूप हूुँ--ऐसी 
ज्ञायक की लगन छोड़कर मूढ़ अज्ञानी जीव पर की कर्ताबृद्धि से, 
आत्मा की श्रद्धा जहाँ भस्म हो जाती है ऐसे मिथ्यात्वरूपी 
स्मशान में जा पहुँचा है। आचार्यदेव उसे कहते हें कि भाई ! तेरा 
ज्ञायकजीवन है, उसका विरोध करके बाह्यविषयों में एकत्ववद्धि 
कारण तुमे आत्मा की श्रद्धा में क्षयरोग लग गया है, यह तेरा 
क्षयरोग दूर करने को औषधि है; ज्ञायकस्वभावसन्मुख होकर 
क्रमवद्धवर्याय का निर्णय कर, तो तेरी कर्ताबुद्धि दूर हो जाये और 
क्षयरोग मिटे, अर्थात्‌ मिथ्याश्रद्धा दूर होकर सम्यक्तश्रद्धा हो। आज- 
कल अनेक जीवों को यह निर्णय करना कठिन होता है, किन्तु यह 
तो खास आवश्यक है; यह निर्णय क्रिये बिना भवृश्रमण का अनादि- 
कालीन रोग टूर नहीं हो सकता। मेरा ज्ञायकस्वभाव पर का अकर्ता 
है, में अपने ज्ञायकपने के क्रम में रहकर, क्रमबद्धपर्याय का ज्ञात्ता हेँ-- 
ऐसा निर्णय न करे उसे अनन्त संसारअ्मण के कारणरूप मिश्याश्रद्धा 
दूर नहीं होती । 

(१७८) वस्तु का परिणमन व्यवस्थित होता है या अव्यवस्थित ? 


भाई ! तू विचार तो कर कि वस्तु का परिणमन व्यवस्थित 
होता हैं या अव्यवस्थित ? 


यदि अव्यवस्थित कहें तो ज्ञान ही सिद्ध नहीं हो सकता; अव्य- 
वस्थित परिणमन हो तो केवलज्ञान तीनकाल का ज्ञान कैसे करेगा? 
मनःपर्यय, अवधिजान भी अपने भूत-भविष्य के विषयों को कैसे 
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जानेंगे ? ज्योतिषी ज्योतिष काहे की देखेगा ? श्र्‌ तज्ञान क्या निर्णय 
करेगा ? हजारों लाखों या असंख्य वर्षों के बाद भविष्य की चौवीसी 
में यही चौवीस जीव तीर्थंकर होंगे--पह सब किस प्रकार निश्चित 
होगा ? सात वारों में किस वार के बाद कौन-सा वार आयेगा, 
और अट्टाईस नक्षत्रों में किस नक्षत्र के बाद कौन-सा नक्षत्र आयेगा-- 
यह भी कंसे निरिचित्‌ हो सकता है? यदि अव्यवस्थित परिणमन 
हो तो यह कुछ भी पहले से निश्चित्‌ नहीं हो सकता, इसलिये 
उसका ज्ञान ही किसीको नहीं होगा। किन्तु ऐसा ज्ञान तो होता 
है, इसलिये वस्तु का परिणमन व्यवस्थित-क्रमबद्ध-नियमबद्ध ही है। 


-और व्यवस्यितपरिंगमन हो प्रत्येक वस्तु में है, तो फिर 
-आत्मा उसमें फेरफार कर दे-यह बात भी नहीं रहती, मात्र ज्ञायकत्व 
ही रहता है । इसलिये तू अपने ज्ञायकपने का निर्शय कर और पर 
को बदलने की बुद्धि छोड़--ऐसा उपदेश है । पर को अव्यवस्थित मानने 
से तेरा ज्ञान ही अव्यवस्थित हो जाता है, अर्थात्‌ तुझे अपने ज्ञान 
की ही प्रतीति नहीं रहती । और जो ज्ञान की प्रत्तीति करे उसे पर 
को बदलने की बुद्धि नहों रहती । 


(१७६) ज्ञाता के परिणमन में म॒क्ति का पार्ग 


ऐसे अपने ज्ञायकस्वभाव का निर्णय करके, स्वसन्मुख ज्ञाताभाव- 
रूप से क्रमबद्धपरिणमित होनेवाले जीव को पर के साथ (कर्म के 
साथ) कार्यकारणपना सिद्ध नहीं होता; वह कर्ता होकर अजीव का 
कायें भी करे-ऐसा नहीं होता । इस प्रकार जीव अकर्ता है--ज्ञायक 
है--साक्षी है । ज्ञायकस्वभावसन्मुख होकर ऐसा ज्ञायकपने का जो 
परिणमन हुआ उसमें सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र आ जाते हें, और वही 
मोक्ष का कारण है । 
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8: आठवों प्रवचन # 


[ आखश्विन शुक्ला ४, घीर सं. २४८० ] 


ख््ल्ं्लं्ल््स्ल्य्ख्स्य्य्््ल्ल्ल्ख्च्य्य्स्््य्््च्य्य्य्भ्च्स््स््स्च्च्य््स्च्च्म्न््म्न्म्म्नन्स्स्स्स््य्रि हनन नल “०-७3 अफबपम+न्‍न पतन न ित+प+---० 3०००० | 
भाई ! यह बात समझकर तू स्वसन्मुख हो...अपने शायकस्वभावसन्मुख 


हो ।-इसके सिवा अन्य कोई द्वित का मार्ग नहीं है । छुटकारे का मार्ग तुममें 
ही विद्यमान है, अंतर के ज्ञायकस्वरूप को पकड़कर उसमें एकता करेगा 
तो छुटकारे का सार तेरे द्वाथ में ही है; इसके सिवा बाह्य में लाखों उपाय 
करने से भी छुटकारा (मुक्ति का मार्ग) हाथ नहीं आ सकता ) 
(१८०) है जीव ! तू ज्ञायकरूप ही रह ! 

आत्मा ज्ञायक है; जड़-चेतन के क्रमबद्धपरिणाम होते रहंते हें, 
वहाँ उनका ज्ञायक न रहकर पर में कतृ त्व मानंता है वह जीव अज्ञानी 
है । यहाँ आंचार्यदेव समभाते हैँ कि-तुके पर के साथ कर्ताकर्मपना 
नहीं है; तू अजीव का कर्ता और अजीव तेरा कार्य--ऐसा नहीं है। 
जीव और शअ्रजीव क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होते हैँ, जिस समय जो 
पर्याय होना है उस समय वहो होगो, वह आगें-पीछें या कम-अधिक 
नहीं हो सकती; द्रव्य स्त्रय॑ं अपनी ऋमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता है, 
तो दूसरा उसमें क्‍या करे ? उसमें दूसरे की अपेक्षा क्या हो ? इस- 
लिये हे जोव ! तू ज्ञायकरूप ही रह । तू ज्ञायक है, पर कां अकर्ता 
है, तू अपने ज्ञातास्वभाव में अभेद होकर निविकल्प प्रतीति कर । 
स्वसन्मुख होकर जाताभावरूप ही परिणमन -कर; किन्तु में निमित्त 
होकर पर का काम कर दूँ--ऐसी दृष्टि छोड़ दे । 


(१८१) भाई, तू जायक पर दृष्टि कर, निमित्त की दृष्टि छीड़े ! 
कुछ लोग ऐसा मानते हें कि “निमित्त होकर हम दूसरे का कार्य 
कर दें --यह भी विपरीतदृष्टि है। भाई, वस्तु की कऋरमबद्धपर्याय 


जब स्वयं उससे होती है तब सामने दूसरी वस्तु निमित्तरूप से होती 
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है--इसका नाम निमित्त-नैमित्तिकसम्बन्ध है; किन्तुं अवस्था न होना 
हो और निमित्त आकर कर दे--ऐसा कोई निमित्त-नैमित्तिकसम्बन्ध 
नहीं है । जड़ और चेतन समस्त द्रव्य स्वयं ही अपनी ऋमबद्धपर्याय॑- 
रूप से उत्पन्त होते हें, इसलिये निमित्त से कुछ होता है--यह बात 
ही उड़ जाती है। आत्मा अजीव का कर्ता नहीं है ;--इसे समभने 
का फल तो यह है कि तू पर के ऊपर से हृष्टि उठाकर, अपने 
अभेद ज्ञायकञआत्मा पर दृष्टि रख; स्वसन्मुख होकर आत्मा की 
निविकल्प प्रतीति कर । “में कर्ता नहीं हूँ किन्तु निमित्त बनकर पर 
का कार्य करूँ-यह बात भी इसमें नहीं रहतो, क्‍योंकि ज्ञायकोन्मुख 
जीव पर की ओर नहीं देखता,--ज्ञायक की दृष्टि में पर के साथ के 
निमित-नेमित्तिकसम्बन्ध का भी लक्ष छूट गया है; उसमें तो अकेले 
ज्ञायकभाव का हो परिणमन है । अज्ञानो तो निमित्त-न॑मित्तिकसम्बन्ध 
के बहाने कर्ता-कर्मपता मान छेते हैं, उसकी बात तो दूर रही, किन्तु 
यहाँ तो कहते. हें कि एकबार पर के साय के निमित्त-नैमित्तिकसम्बध 
को भी दृष्टि में से छोड़कर अकेले ज्ञायकस्वभाव को ही दृष्टि में ले, 
दृष्टि को अन्तरोन्मृख करके ज्ञायक में एकाग्र कर तो सम्यर्दर्शन हो। 
ऐसी अंतर को सूक्ष्म बात है, उसमें “निमित्त आये तो होता है और 
निमित्त न आये तो नहों होता/-ऐसो स्थूल बात तो कहीं दूर रह 
गई ! --उसे अभी निमित्त को ढूँढ़ना है, किन्तु ज्ञायक को नहों दूँढ़ना 
है, अंतर में ज्ञायकोन्मुख नहीं होना है । जिसे अपने ज्ञायकपने की 
प्रतीति नहीं है वह जीव निमित्त बनकर पर को बदलना चाहता है। 
भाई ! परद्रव्य उनकी अपनी क्रमबद्धपर्यायेरूप से उत्पन्न होते हें और 
तू अपनी ऋ्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता है;--फिर उसमें कोई किसी 
का निमित्त होकर उसके क्रम में कुछ फेरफार कर दे-यह बात 
कहाँ रही ! क्रेंमबद्धपर्याय से रहित ऐसा कौन-सा समय है कि दूसरा 
कोई आकर कुछ फेरफार करे ? द्रव्य में अपनो ऋ्रमंवद्धपर्याय से 
रहित कोई समय नहीं है । इसलिये ज्ञायकोन्मूख होकर तू ज्ञाता रह 
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जा । शायकस्वभाव का निर्णय करे तो सर्व विपरीत मान्यताओं 
का नाश हो जाये । * 
(१८२) क्रमबद्धपरिणमित होनेवाले द्वव्यों का अकार्य-कारणपना 


प्रत्येक आत्मा और प्रत्येक जड़ अपने-अपने क्रमबद्धपरिणामरूप से 
उत्पन्न होते हें; इस प्रकार उत्पन्न होते हुए वे द्रव्य अपने परिणाम 
के साथ तद्गूप हैं, किन्तु अन्य के साथ उन्हें कारणकार्यपना नहीं है। 
इसलिये जीव कर्ता होकर अजीब का कार्य करे-ऐसा नहीं होता, 
इसलिये जीव अकर्ता है । प्रत्येक द्रव्य अपनी उस-उस समय की 
ऋमवद्धपर्याय के साथ अनन्य है; यदि दूसरा कोई आकर उसकी पर्याय 
में हाथ डाले तो उसे पर के साथ अनन्ययना हो जाये, इसलिये 
भेदज्ञान न रह कर दो द्रव्यों की एकलबुद्धि हो जाये । भाई ! 
क्रमबद्धपर्यायरूप से द्रव्य स्वयं उत्पन्न होता है, तो दूसरा उसमें 
क्या करेगा? -ऐसी समझ वह भेदज्ञान का कारण है । वस्तु-स्वभाव 
ही ऐसा है, उसमें दूसरा कुछ हो सके ऐसा नहीं है; दूसरे प्रकार 
'से माने तो मिथ्याज्ञान होता है । 
(१८३) भेदज्ञान के बिना निमित्त-नैमित्तिकसम्बंध का ज्ञान नहीं होता। 


देखो, यह इस शरीर की उँगली ऊँची-तीची होती है वह अजीव- 
परमाणुओं की क्रमबद्धपर्याय है, और उस पर्याय में तन्‍्मयरूप से भ्रजीव 
उत्पन्न हुआ है, जीव उस पर्यायरूप से उत्पन्न नहीं हुआ है, इसलिये 
आत्मा ने उंगली की पर्याय में कुछ किया--यह बात भूठ है। और 
इस प्रकार छहों द्रव्य अपने-अपने स्वभाव से ही अपनी क्रमबद्धपर्याय- 
रूप से परिणमित होते हें,--ऐसी स्वतंत्रता जानकर भेदज्ञान करे 
तभी, निमित्त-नैमित्तिकसम्बंध का यथार्थ ज्ञान होता है। दूसरी वस्तु 
आये तो कार्य होता है और न॑ आये तो नहीं होता-- ऐसा माने तो 
वहाँ निमित्त-नैमित्तिकसम्बंध सिद्ध नहीं: होता, किन्तु कर्ताकर्मपने की 
मिथ्यामान्यता हो जाती है। दूसरी वस्तु आये तो कार्य होता है 
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--अर्थात्‌ निमित्त से कार्य होता है-ऐसा माननेवाले हैं वह जीव- 
द्रव्य के ऋमबद्धस्वतंत्रपरिणमन को न जाननेवाले, ज्ञानस्वभाव को न 


माननेवाले, और पर में कर्तृत्वि माननेवाले मूढ़ हें । 
(१८४)-“किन्तु व्यवहार से तो कर्ता है न....! 

“व्यवहार से तो निमित्त कर्ता है न ?” ऐसा अज्ञानी कहते हैं; 
किन्तु भाई ! “व्यवहार से तो कर्तापना है”--ऐसा जोर देकर तू 
क्या सिद्ध करना चाहता है ? व्यवहार के नाम से तुझे अपनी एकता- 
बुद्धि ही दृढ़ करना है? “किन्तु व्यवहार से कर्ता” यानी वास्तव 
में अकर्ता-ऐसा तू समक। एक वस्तु की कऋ्रमबद्धपर्यायः के समय 
दूसरी वस्तु भी क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होती हुई निमित्तरूप से 
भले हो, यहाँ जो पर्याय है, और उसी समय सामने जो निमित्त है, 
वे दोनों सुनिश्चित्‌ ही हें ।--ऐसा व्यवस्थितपना जो जानता है उसे 
'पनिमित्त आये तो होता है, और न आये तो नहों होता”--पह प्रश्न 
ही नहीं उठता । 


(१८५) सम्यर्दर्शन की सुक्ष्म बात 


दूसरे--यहाँ तो इससे भी सूक्ष्म बात यह है कि, ज्ञायक 
पर दृष्टि करने से निमित्त-नैमित्तिकसंबन्ध की दृष्टि भी छुट जाती 
है। निमित्त-नैमित्तिकसम्बंध. पर ही जिसकी हृष्टि है उसकी हृष्टि 
पर के ऊपर है; और जबतक पर के ऊंपर दृष्टि है तबतक निवि- 
कल्पप्रतीतिरूपसम्यक्‍त्व नहों होता । अकेले ज्ञायकस्वभाव को हृष्टि 
में लेकर एकाग्र हो तभी सम्यग्दर्शन होता है और निविकल्प आनंद 
का बेदन होता है ।--ऐसी दशा बिना धर्म का प्रारंभ नहीं होता। 
(१८६) जिसे आत्महित करना है उसे बदलना ही पड़ेगा ! 


झ्रहो, आत्मा के हित की ऐसी श्रेष्ठ बात !! ऐसी वात को 
एकान्तवाद कहना या गृहीतमिथ्याहृष्टि के नियतवाद के साथ इसकी 
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तुलना करना वह तो जैनशासन का ही विरोध करने जैसा महान 
गजब है ! “स्यादवाद नहीं है, एकान्‍्त है, नियत है, छूत की बीमारी 
है”-इत्यादि कहकर विरोध करनेवाले सभीको बदलना पड़ेगा, यह 
बात तीनकाल में नहीं बदल सकती । इससे विरुद्ध कहनेवाले भले 
ही चाहे जैसे महान त्यागी या विद्वान माने जाते हों तथापि उन 
सबको बदलना पड़ेगा--अगर उन्हें आत्मा का हित करना है तो । 


(१८७) गम्भीर रहस्य का दोहन 


आचार्यभगवान ने इन चार गाथाओं में (३०८ से ३११ में) 
पदार्थस्वमाव का अलौकिक नियम रख दिया है, और श्री अमृतचन्द्रा- 
चार्यदेव ने टीका भी ऐसी ही अद्भुत को है। कुन्दकुन्दाचार्यदेव ने 
संक्षेप में द्रव्यानुयोग को गंभीरतापूर्वक समा दिया है, और अमृतचंद्रा- 
चार्यदेव ने टीका में उसका रहस्य खोल दिया है। जिस प्रकार भेंस 
के पेट में. जो दूध भरा हो वही दुहने से बाहर आता है, उसी प्रकार 
सूत्र में और टीका में जो रहस्य भरा है उसीका यह दोहन हो 
रहा है, जो मूल में है उसीका यह विस्तार है। 
(१८८) संपूर्ण द्रव्य को साथ ही साथ रखकर अपूर्व बात ! 


जीव अपने क्रमबद्ध परिणामों से उत्पन्न होता है, तथापि अजीव 
के साथ उसे कारण-कार्यपना नहीं है । यहाँ तो आचार्यदेव कहते हैं 
कि “दवियं जं उप्पज्जइ”....अर्थात्‌ प्रतिसमय अपने नये-त्ये परि- 
णामरूप से द्रव्य ही स्वयं उत्पन्त होता है। पहले समय में कारण- 
कार्यहूप से जो द्रव्य-क्षेत्र-ऋाल-भाव हैं, वे चारों दूसरे समय में 
कुलाँट मारकर दूसरे समय के कारण-कार्यरूप से परिणमित. हो 
जाते हैं; अकेले परिणाम ही पलटते हैं और द्रव्य नहीं पलटता-- 
ऐसा नहीं है; क्योंकि परिणशामरूप से द्रव्य स्वयं ही उत्पन्न होता 
है। चक्‍को के दो पाटों की भाँति द्रव्य और पर्याय में भिन्नत्व नहीं 
है; इसलिये जिस प्रकार चक्की में ऊपर का पाट घूमता है और 
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नीचे का बिलकुल स्थिर रहता है--ऐसा नहीं है। पर्यायरूप से कौन 
परिणमित हुआ ? तो कहते हें वस्तु स्वयं। आत्मा और उसके 
अनन्तगुण, प्रतिसमय नई-नई पर्यायरूप से उत्पन्न होते हैं, उस 
पर्याय में वे तद्बूप हें। इसलिये पर्याय अपेक्षा से देखने पर द्रव्य-क्षेत्र- 
काल और भाव--चारों दूसरे समय पलट गये हूँ। द्रव्य और गुणों 
की अपेक्षा से सहशता ही है, तथापि पहले समय के जो द्वव्य-क्षेत्र- 
काल-भाव हैं वे पहले समय की उस पर्यायरूप से उत्पन्न (परिण- 
मित) हुए हैं, और दूसरे समय में वे द्वव्य-क्षेत्र-भाव तीनों पलटकर 
दूसरे समय की उस पर्यायरूप से उत्पन्न होते हैं। इस प्रकार क्रम- 
बद्धपर्यायरूप से द्रव्य स्वयं ही परिणमित होता है। दूसरे समय की 
पर्याय “ज्यों की त्यों” भले हो, किन्तु द्रव्य की पहले समय जो 
तद्रपता थी वह बदलकर दूसरे समय में दूसरी पर्याय के साथ तद्गू- 
पता हुई है। श्रहो, पर्याय-पर्याय में सारे द्रव्य को साथ ही साथ 
लक्ष में रखा है। द्रव्य का यह स्वरूप समझे तो पर्याय-पर्याय में 
द्रव्य का अवलंबन वतंता हो रहे इसलिये द्रव्य की दृष्टि में निर्मेल- 
निर्मेल पर्यायों की धारा बहती रहे....ऐसी अपूर्व यह बात है। 


(१८९) मुक्ति का सार्ग 


पर्यायरूप से उत्पन्न कौन हुआ्ा ? कहते हैं द्रव्य ! इसलिये अपने 
को अपने ज्ञायकद्रव्य के सन्‍्मुख ही देखना रहता है; दूसरा आकर 
इसका कुछ कर दे, अथवा यह किसी दूसरे का कुछ करने जाये यह 
बात कहाँ रहतो है? भाई ! यह बात समभकर तू स्वसन्मुख हो... 
अपने ज्ञायकस्वभाव की ओर देख ।--इसके सिवा अन्य कोई हित का 
मार्ग नहीं है। छुटकारे का मार्ग तुकी में विद्यमान है; अंतर के 
ज्ञायकस्वरूप को पंकड़कर उसमें एकता कर तो छुटकारे का मार्ग 
त्तेरे हाथ में ही है; इसके सिवा वाह्य में लाखों प्रयत्त करने से भी 
छुटकारा (मृक्ति का मार्ग) हाथ नहीं आ सकता | 


[१३८] 


(१६०) “ज्ञायक” ही ज्ञेयों का ज्ञाता है 


अपने क्रमबद्धपरिणामों में तद्रप वर्तेता हुआ द्रव्य प्रवाहक्रम में 
दौड़ता ही जाता है; आयतसामान्य अर्थात्‌ दौड़ता-प्रवाह-उसमें 
तद्गपता से द्रव्य उत्पन्त होता है। द्रव्य के प्रदेश सब एकसाथ (विस्तार 
सामान्यसमुदायरूप से) विद्यमान हूँ, और पर्यायें एक के बाद एक 
ऋ्रमवद्धप्रवाहरूप से वर्तती हें । द्रव्य के क्रमबद्धपरिणमन की धारा 
को रोकने, तोड़ने या वदलने में कोई समर्थ नहीं है। में ज्ञायक, 
जगत के द्रव्य-गृण-पर्यायों को--जिस प्रकार वे सत्‌ हें उसी प्रकार-जानने- 
वाला हुँ;--इस प्रकार अपने ज्ञायकस्वभाव का निर्णय करने की यह 
बात है। जो ज्ञायक का निर्णाय करे वही ज्ञेबों को यथार्थरूप से 
जानता है। 


(१६१) यह है, ज्ञायकस्वभाव का अकत्‌ त्व 
द्रव्य-क्षेत्र और भाव, पहले समय की उस पर्याय में तद्गूप हें; 
वह पर्याय बदलकर दूसरी हुई, तब दूसरे समय की उस पर्याय में 
तद्॒प हें ।--इस प्रकार वस्तु के द्रव्य-क्षेत्र-काल और भाव चारों प्रति- 
समय पलटकर नई-नई अवस्थारूप से उत्पन्न होते हैं, इसलिये उसी 
पर्याय के साथ उन्हें कारण-कार्यपना है, किन्तु दूसरी के साथ कारण- 
कार्यपना नहीं है। देखो, यह ज्ञायकस्वभाव का अकत्ृत्तवि ! 
(१) ज्ञायकभाव पर से तो भिन्‍न, 
(२) रागादि के भावों से भी भिन्‍न, 
(३) एक पर्याय, आगे-पीछे की दूसरी अनंत पर्यायों से भिन्न, 
(४) एक गुण दूसरे अनन्त गुणों से भिन्न, और 
(५) द्रव्य-गुण की पहले समय में जिस पर्याय के साथ तद्गूपता 
थी वह तद्ूूपता दूसरे समय नहीं रही, किन्तु दूसरे समय 
दूसरो पर्याय के साथ तद्दपता हुई है । 


[१३६] 


“देखो यह सत्य के श्रद्धान होने की रीति ! यह बात लक्ष में 
लेने से सम्पूर्ण ज्ञायक द्वव्य-हष्टि के समक्ष आ जाता है। 


(१६२) “जीवंत वस्तुव्यवस्था और ज्ञायक का जीवन”---उसे जो 
ही जानता वह मूढ़ “ मरे हुए को जीवित, और जीवित 
को मरा हुआ मानता है ।” 


जिस प्रकार कोई अज्ञानी प्राणी मुर्दे को जीवित मानकर उसे 
जिलाना चाहे--खिलाना-पिलाना चाहे, तो कहीं मुर्दा जीवित नहीं हो 
सकता और उसका दुःख दूर नहीं हो सकता; (यहाँ रामचन्द्रजी का 
उदाहरण नहीं देते, क्योंकि रामचन्द्रजी तो ज्ञानी सम्यकत्वी थे ) 
किन्तु मुर्दे को मुर्दारूप से जाने तो उसकी भ्रमणा का दुःख दूर 
हो । उसो प्रकार परवस्तु के साथ कर्ता-कमपने का अत्यन्त अभाव 
ही है, (मुर्दे की भाँति), तथापि जो वैसा मानता है कि-पर का 
भी करता हूँ; वह अभाव को अभावरूप न मानकर, पर का 
अपने में सद्भाव मानता है। उस विपरीत मान्यता से वह 
दुःखी ही है। 

अथवा, जिस प्रकार कोई जोतित को मरा हुआ माने तो वह 
मूढ़ है; उसी प्रकार आत्मा ज्ञायक्रस्वभाव से जीवित है, ज्ञायकपना 
ही उसका जीवन है; उसके बदले जो उसे पर का कर्ता मानता 
है वह ज्ञायकजीवन का घात क रता है, इसलिये वह महान हिंसक है। 
और, परवस्तु भी जीवित (स्वयं परिणमित) है; उसके बदले में 
उसे परिणमित करता हँ--ऐसा जिसने मावा उसने परवस्तु को 
जीवित नहीं माना, किन्तु मरा हुआ अर्थात्‌ परिणमनरहित माना 
है। स्वतंत्र परिणमित वस्तु का जो पर के साथ कर्ता-कर्मपना 
मानता है वह जीवंत वस्तुव्यवस्था को नहीं जानता। समयसारः 
गा, ३५६ से ३६५ की टीका में भी कहा है कि-“जिसका जो हो 
वह वही होता है; जेसेकि-ज्ञान आत्मा का .होने से ज्ञान आत्मा 
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ही है-ऐसा तात्त्विकसम्बन्ध जीवंत है ।” देखो, यह जीवंत सम्बन्ध ! ! 
आत्मा का अपने ज्ञानादि के साथ एकता का सम्बन्ध जीवंत है, 
किन्तु पर के साथ कर्ताकर्मपनें का सम्बन्ध किंचितू भी जीवंत नहीं 
है। यदि परद्वव्य आत्मा का कार्य हो अर्थात्‌ आत्मा पर का कार्य - 
करे, तो वह परद्रव्य आत्मा ही हो जाये; क्योंकि जो जिसका 
कार्य हो वह उससे पृथक नहीं होता । किन्तु ज्ञायकआत्मा-का पर के 
साथ एसा कोई सम्बन्ध नहीं है। तथापि जो पंरं के साथ कंतोकर्म 
का सम्बन्ध मानता है वह ज्ञांयकजीवर्न का घात कर देता है और 
मुर्दे को जीवित करना चांहता है, वंह मूढ़-मिंथ्योंहष्टि है। सभी 
द्रव्य स्वयं परिणमित होकर अपनों क्रंमसर पर्थायों में तंद्रपतापूर्वक 
वर्तेते हें--ऐसी जीवंत वस्तुव्यवस्था है; उसके बदले दूसरे के द्वारा 
उसमें कुछ फेरफार होना माने, तो उससे ,कहीं वस्तुव्यवस्था तो 
नहों बदल जायेगी किन्तु वेसा माननेवाला मिथ्याहष्टि होगा । 


चारों ओर से एक हो धारा की बात है; किन्तु जो पात्र होकर 
समभना चाहे उसीकी समझ में आती है। द्रव्य के ऋमबद्धप्रवाह. 
को कोई दूसरा बीच में आकर वदल दे--ऐसा जीवल्त वस्तु में नहों 
है, इसलिये स्वभावसन्मुख होकर ज्ञायक्रमावकूप परिणमित हुआ, 
उसे ज्ञायकभाव की परिणमनघारा में बीच में राग का कतृत्व 
आ जाये--ऐसा ज्ञायक के जीवन में नहीं है। तथापि ज्ञायक को 
राग का कर्ता मानें तो वह जीवंतवस्तु की नहीं जानंता --ज्ञायंक 
के जीवन को नहीं जानंता। 


ज्ञायकजीव को अपने निर्मलज्ञानपरिणाम का कर्तापना हो-- 
एंसा संबंध जीवित है, किन्तु ज्ञायकजीव को श्रजोव का कंतत्व हो 
“ऐसा संबंध जीवित नहीं है। ज्ञानी को ज्ञायकभाव के. साथ का 
संबंध जीवित है और मोह के साथ का संबंध मर गया है;--ऐसा 
है ज्ञाता का जीवन ! 
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(१९३) कर्ताकर्मभपना अन्य से निरपेक्ष है, इसलिये जीव अकर्ता है, 
ज्ञायक है। 


आचार्यदेव कहते हें कि जीव कर्ता और अजीव उसका कर्म-- 
ऐसा 'किप्तों प्रकार सिद्ध नहीं होंता, क्योंकि कर्ता-कर्म की अ्रन्य॒ से 
निरवेक्षतया सिद्धि है; एक वस्तु के कर्ता-कर्म में बीच में दूसरे की 
अपेक्षा नहीं है। कऋ्रमबद्धअवस्थारूप से उत्पन्न होनेवाला द्रव्य ही 
कर्ता होकर अपने पर्यायरूप कर्म को करता है; वहाँ “यह हो तो 
ऐसा हो”--इस प्रकार अन्य द्रव्य की अपेक्षा नहीं है।पर की अपेक्षा 
के बिना अकेले स्वद्रंग में हो कर्ताकंम की सिद्धि हो जाती है। 
यह निश्चय है,--ऐसी निश्चय वस्तुस्थिति का ज्ञान हो गया, तब 
दूसरे निमित्त को जानना वहं व्यवहार है। वहाँ भी, इस वस्तु का 
कार्य तो उंस निमित्तं से निरपेक्ष ही है-निमित्त के कारण इस कार्य 
में कुछ हुआ-ऐसां नहीं है। व्यवहार से निमित्त को कर्ता कंहा 
जाता है, किन्तु उसका अर्थ यहं नहीं है कि उसने कार्य में कुछ भी 
कर दिया ! “व्यंवहारे-कर्ता” का अर्य हो “वास्तव में अकर्ता” है। 
कर्ता-कर्म अन्य से निरपेक्ष हें, इसलिये निर्मित्त से भी निरपेक्ष हैं; अन्य 
किसी की अपेक्षा बिना ही पदार्थ को अपनी पर्याय के साथ कर्ता- 
कर्मपना है। प्रत्येक द्रव्य के छहों कारक (कर्ता-कर्म-करणादि) अन्य 
द्रव्यों से निरपेक्ष हें, और अपने स्वद्रव्य में ही उनकी सिद्धि होती 
है। कर्ता-कर्म--कारण-संप्रदान-अपादान और अधिकररण,--यह छहों 
कारक जीव के जीव में हें और अजोव के अजीव में हैँ ।-ऐसा 
होने से जीव को अजीव का कर्तापना किसी प्रकार सिद्ध नहीं होता, 
किन्तु जीव अकर्ता ही है--ज्ञायक ही है--ऐसा बराबर सिद्धं होता 
है। इस प्रकार आचार्यदेव ने जीव का अकर्तृ त्व सिद्ध किया है। 


(१६४) यह “ऋरमबद्धपर्याय के पारायण का सप्ताह आज़ पुरा “कऋमबद्धपर्याय के पारायण का सप्ताह” आज ' 


होता है. ..... 


[१४२] 


(१६५) यह समभ ले उसे क्या करना चाहिये ?-सारे उपदेश का 
निचोड़ ! 
प्रघन:--कलेकिन यह बात समभने के बाद क्‍या ? 


उत्तर :-- भीतर ज्ञायक में स्थिर होना इसके सिवा और क्‍या 
करना है? क्या तुमे वाह्य में उछल-कूद करना है? या पर का 
कुछ कर देना है? यह ज्ञायकस्वरूप समभने से स्वयं ज्ञायकसन्मुख 
होकर ज्ञातारूप से रहा, और राग के कर्तारूप नहीं हुआ--यही इस 
समभ का फल है। “में ज्ञायक हूँ” ऐसा- समझा, वहाँ ज्ञायक क्या 
करेगा ? ज्ञायक तो ज्ञाता हृष्ठापने का हो कार्य करता है। ज्ञायक 
को पर का या राग का काम करने का जो मानता है वह ज्ञायक- 
स्वभाव को समभा ही नहीं है और ने क्रमबद्धपर्याय को समझा है। 
भाई ! ज्ञायकस्वभावोन्मुख होकर उसमें एकाग्र होने से सम्यग्दर्शन से 
लेकर केवलज्ञान तक की क्रमबद्धपर्याय विकसित होती जाती है,-- 
और यही सभी उपदेश का निचोड़ है। सर्वविशुद्धज्ञान-अधिकार 
की इन चार गाथाओं में आचार्य देव ने सारा निचोड़ भर दिया है। 
“सर्वविशुद्धज्ञान” अर्थात्‌ ज्ञायकमात्र शुद्ध आत्मा ! उसकी प्रतीति 
कर, और कऋ्रमवद्धपर्याय को यथावत्‌ जान 





(१६९६) ज्ञायकभगवान जागृत हुआ....वह क्‍या करता है ? 


इस ज्ञायक की प्रतीति की वहाँ उस ज्ञायकभूमि में ही पर्याय 
उछलती है,-ज्ञायक का ही आश्रय करके निर्मलरूप से उत्पन्न होती 
है, किन्तु रागादि का आश्रय करके उत्पन्न नहीं होती | ज्ञायकस्वभाव 
की सन्‍्मुखता हुई वहाँ पर्याय उछलती है--अर्थात्‌ निर्मेल-निर्मेल- 
रूप से बढ़ती ही जाती है। अथवा-द्रव्य उछलकर अपनी निर्मल 
कऋ्रमवद्धपर्याय में कृदता है,--उस पर्यायरूप से स्वयं उत्पन्न होता है, 
किन्तु कहों बाह्य में नहों कूदता । पंहले शैयंक के भाव बिना मिथ्यात्व- 
दशा में सोता था, उसके बदले अब स्वभावसन्मुख ' होकर ज्ञायक- 
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भगवान जागृत हुआ वहाँ वह अपनी निम्मेल पर्याय में उछलने लगा; 
अब बढ़ती हुई निर्मेलपर्याय में कदते-कूदते वह केवलज्ञान प्राप्त करेगा। 
६६७) “ऋरमबद्ध” के ज्ञाता को मिथ्यात्व का क्रम नहीं होता 

प्रघन:--क्रमबद्धपर्याय तो अज्ञानी को भी है न? 

उत्तर:--भाई, इस प्रइन का उत्तर यह है कि ज्ञायकस्वभाव की 
दृष्टि से क्रमबद्धपर्याय का स्वरूप जो समझे उसे अपने में अज्ञान 
रहता ही नहीं । वह ऐसा जानता है कि ज्ञानी को, अज्ञानी को या 
जड़ को,--सभी को क्रमबद्धपर्याय है; किन्तु उसमें:-- 

-ज्ञानी को अपने ज्ञायकस्वभाव की हृष्टि से निर्मल-निर्मल क्रम- 

बद्धपर्याय होती है, 

--अज्ञानी को विपरीतदृष्टि में मलिन क्रमबद्धपर्याय होती है, और 

--जड़ की क्रमबद्धपर्याय जड़रूप होती है। 

_ऐसा जाननेवाछे ज्ञानी को अपनेमें तो मिथ्यात्वादि मलिन 
पर्याय का क्रम रहता ही नहों है, क्योंकि उसका पुरुषार्थ तो अपने 
ज्ञायकस्वभाव की ओर ढल गया है, इसलिये उसे तो सम्यग्दर्शनादि 
निर्मल पर्यायों का क्रम प्रारंभ हो गया है। यदि ऐसी दशा न हो 
तो वह वास्तव में क्रमबद्धपर्याय का रहस्य नहों समझा है--मात्र बातें. 
करता है। 

(१९६८) “चैतन्यचमत्कारी हीरा” 

यहाँ आचार्यभगवान ने जीव को उसका ज्ञायकपना समझाया है 
--भाई ! तेरा आत्मा ज्ञायक है....“चेतन्यचमत्कारी हीरा” है; तेरा 
आत्मा प्रतिसमय ज्ञाता-हष्टापने की ऋमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होकर 
जाने--ऐसा ही तेरा स्वभाव है। किल्हीं पर पदार्थों की अवस्था को 
बदलने का स्वभाव नहीं है; इसलिये पर की कर्ताबुद्धि छोड़ और 
अपने ज्ञायकस्वभावसन्मुख होकर जायकरूप ही रह। 
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(१६६९) चेतन्यराजा को ज्ञायकभाव की राजगह्दी पर बिठाकर सम्यक्त्व 
का तिलक होता है वहाँ विरोध करके पर को' बदलना- 
चाहता है, उसके दिन फिरे हें ! 


अहो, ऐसी परम सत्य बात समकाकर आवचार्यदेव आत्मा को 
उसके ज्ञायकस्वमाव को राजगद्दो पर बिठाते हें....आत्मा में सम्यकत्व 
का तिलक करते हैं...किन्तु विपरीतदृष्टिवाले मृढ़ जीव ऐसी सत्य 
बात का विरोध करते हैं, उन्हें ज्ञायकरूप से नहीं रहना है 
किन्तु पर के कतृ त्व का अभिमान करके अभी संसार में भटकना 
है। राजा नवघण को एकबार एक सुन्दर चारण यृवती तिलक करने 
आई । उस समय उस सुन्दरी का रूप देखकर राजा की दृष्टि विगड़ी; 
इसलिये जब वह युवती तिलक करने लगी कि राजा ने अंपना मुँह 
दूसरी दिशा में फेर लिया। युवती दूसरी दिशा में गई तो राजा 
ने तीसरी दिशा में मुंह कर लिया। अन्त में उस युवती ने अपनी 
सासू से कहा कि--सासूजी, “राय फिरते हें ।” उसकी सास राजा 
का हृदय समझ गईं, इसलिये उसने उत्तर दिया कि--“बेंटा ! राय 
नहीं फिरते...राय के दिन फिरते हैं ।” 


उसी प्रकार यहाँ श्री गुह जीव को उसके ज्ञायकस्वभाव के 
सिहासन पर विठाकर, तीनलोक के ज्ञानसाम्राज्य का राजतिलक करते 
हें...“अरे जीव ! अन्तर में ज्ञायकभगवान की प्रतीति करके राजस्थान 
में वेठने का (उत्कृष्ट स्वभाव में एकाग्र होने का) अवसर आया है, 
सम्यग्दर्शनरूपी राजतिलक करने का सुअवसर आया है...अरे चेतन्य- 
राज़ा ! बेंठ अपने ज्ञायकस्वभाव की गद्दी पर...यह तुझे राजतिलक 
होता है ।” 

वहाँ जिन्हें विकार की रुचि है--ऐसे विपरीत दृष्टिवाले .मूढ़ 
जीव (राय नवघण की भाँति मुँह फेरकर) कहते हैं कि--अरे:! 
एसा चहीं....ऐसा नहीं...हम -तो पर को बदल देंगे...” यात्ती उन्हें 
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ज्ञायकरूप से नहीं रहना है किन्तु विकारीहृष्टि रखकर पर को 
: बदलना है। किन्तु भरे मूढ़ जीवो ! तुम किसीकी पर्याय नहीं 
बदल सकते, तुम ज्ञायकसन्मुख नहीं होते और पर की ओर मुंह 
फेरते हो इसलिये तुम्हारे दिन फिरे हँ--तुम्हारी हृष्टि विपरीत हुई 
है। ज्ञायकस्वभाव की राजगद्दी पर बेठकर सम्यस्दर्शन-ज्ञान-चारित्र- 
रूपी तिलक करने का अवसर आया, उस समय ज्ञायकस्वभाव की 
प्रतीति करके स्वसन्मुख होने के बदले अज्ञानी जीव उसे विपरीत मानते 
हैं और “एकान्त है, रे! एकान्त है...” ऐसा कहकर विरोध करते 
हैं। अरे ! उनके दिन फिरे हैँ; ज्ञायकोन्मुख होकर निर्मल स्वकाल- 
- होना चाहिये उसके बदले वे मिथ्यात्व का पोषण करते हैँ इसलिये 
उनके दिन फिरे हैं । 
(२००) “केवली के ननन्‍्दन” बतलाते हें--कैवलज्ञान का पंथ 


भगवान ! तेरा आत्मा तो ज्ञायकस्वरूप है; वह ज्ञायक रागादि 
' भावों का अकर्ता है। ज्ञायकोन्मुख होने से जो ज्ञानभाव प्रगट हुआ 
तथा अतीन्द्रिय आनन्द का वेदन प्रगट हुआ उसका कर्ता-भोक्‍ता 
आत्मा है, किन्तु रागादि का या कर्म का कर्ता-भोक्तापना उसमें नहीं 
है। ऐसे चेतन्यमूर्ति ज्ञायकस्वभाव का -निर्णय करके ज्ञातादृष्टारूप 
रहना और उसमें स्थिर होना--यही करना है। ज्ञायकस्वभाव की 
दृष्टि से ज्ञाता होकर अपने. में स्थिर हुआ वहाँ जीव रागादि का. 
अकर्ता ही है और कर्म का भी अकर्ता है वह कर्मेबंघत का निमित्त- 
कर्ता भी नहीं है इसलिये उसे बंधन होता ही नहीं;-अब जञायकस्वभाव- 
सनन्‍्मूख रहकर ज्ञाता-हृष्टापने के निर्मेश-निर्मल परिणामोंरूप परिणमित 
होने से उसके रागादि सर्वथा दूर हो जायेंगे और. केवलज्ञान प्रगट . 
हो जायेगा ।--यही केवलज्ञान का पंथ है । 


है 


अमददक_ दलित तय फ्रपर ज्ः का 


ज्ञायकस्वभाव के सनन्‍्मुख ले जाकर सर्वश्ञश्कक्ति' 
की... और कऋंभबद्धपयोय' की प्रतीति करानेव्राले 
केयलीप्रभु के लंघुनन्दव श्री कहानमरुरुदेव की 
» जय ही .... 
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ह ब# आत्मा ज्ञायक है +# 
- कमबद्धपर्याय का विस्तार से स्पष्टीकरण 
. अनेकप्रकार की विपरीत कल्पनाओं का निराकरण 


-++-- भाग दूसरा---- 


न गाथा ३०८ से ३११ तथा उसकी टीका पर पूज्य 
- गुरुदेव के प्रवचन] के 
“ झात्मा के अठीन्द्रिय सुख का स्पर्श करके बाहर निकलनेवाली, भेदशान । 
की भनमनाहट करती हुई और सुसुच्तओं के हृदय को ह्विलाती हुई पूज्य गुरु- 
देव की पावनकारी वाणी में, “क्लायकसन्मुख ले जानेवाले क्रमबद्धर्याय के | 
प्रवर्चनों? की जो अदूझुत अम्ठृतधारा एक सप्ताह तक प्रवाहित हुई थी वह 
प्रथम भाग में प्रकाशित कर छुके हैं । तत्पश्चात्‌ मुमुच्ुओं के विशेष सदुभाग्य से 
दूसरी बार झाश्विन शुक्ला सप्तमो से एकादशी तक ऐसी ही अम्ठतधारा पाँच |. 
दिन तक पुनः प्रवाहित हुईं। नित्य नवीनता को धारण करती हुईं वह | 
अम्गतधारा यहाँ दी जाती हे। 
“में ज्ञाता हूँ--इस प्रकार ज्ञानसन्मुख होकर परिणमन न करके, 
रागादि का कर्ता होकर परिणमित होता है वह जीव क्रमबद्धपर्याय 
का ज्ञाता नहीं है। क्रमबद्धपर्याय का ज्ञाता तो ज्ञायकसन्मुखल॒ रहकर 
रागादि को भी जानता ही है। उसे- स्वभाव-भावसन्मुख परिणुसन 
में शुद्धपर्याय ही होती जाती है। 

आत्मा का ज्ञानस्वभाव है, उसे लक्ष में लेकर तू विचार कर कि 
--इस ओर में ज्ञायक हूँ, मेरा सर्वेज्ञस्थभाव है,--तो सामने श्ञेयवस्तु 
की पर्याय क्रमबद्ध ही होगी या अक्रमबद्ध ! अपने ज्ञानस्वभाव को 
सामने रखकर विचार करे तो यह ऋ्रमबद्धपर्याय की वात एकदस जम 
जाये ऐसी है; किन्तु ज्ञायकस्वभाव- को. भूलकर विचार करे तो एक 
भी .वस्तु का निर्णय नहीं. हो सकता | 
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| प्रवचन : पहला 3 


#क८:७ फू थक की २3 ६०७४७ ७४८०७ 
ह फ्र 
[आदिविन शुक्ला ७, वीर सं २४८०] 
+-२ ००उ्म्यडिदकआ..... 
(१) अलौकिक अधिकार की पुनः वचनिका 


यह अलौकिक अचित्य अधिकार है, इसलिये पुनः वचनिका होती 
है। यह मोक्षमधिकार की चूलिका है। समयसार -में नवतत्तवों का 
वर्णन करने के पश्चात्‌ आचार्यदेव ने यह “सर्वविशुद्धज्ञान”! का वर्णन 
किया है। “सर्वविशुद्धज्ञान” अर्थात्‌ आत्मा का ज्ञायकस्वभाव; उस 
स्वभाव में ढलकर अभेद हुआ ज्ञान रागादि का भी अकर्ता ही. है । 

यहाँ सिद्ध करना है जीव का अकर्त्‌ त्व ! किन्तु उसमें ऋमबद्ध- 
पर्याय की बात करके आचार्यदेव नें अलौकिक रीत से अक्तृत्व सिद्ध 
किया है। 
(२) ज्ायकस्वभाव की हृष्टि कराने का प्रयोजन है 


“प्रथम तो जीव क्रमबद्ध ऐसे अपने परिणामों से उत्पन्न होता 
हुआ जीव ही है।” एकसाथ ज्ञान, आनंद, श्रद्धादि अनन्त गणों की 
करमबद्धपर्यायरहूप से जीव द्रव्य उत्पन्न होता है। “जीव” किसे कहा 
जाये उसका वर्णन पहले (गाथा २, आदि में) करते आये हैं। वहाँ 
ऊंहा था कि सम्येर्दंशन-ज्ञान-चारित्ररूपी अपनी निर्मल पर्याय में 
स्थित होकर जो उत्पन्न होता है वही वास्तव में जीव है; जो रागादि 
भावों में स्थित है वह वास्तव में जीव नहीं है। जीव ज्ञायकस्वभाव 
है; वह ज्ञायकस्वभाव वास्तव में रागरूप से उत्पन्न नहीं होता-- 
इसलिये ज्ञायकसन्मुख हुआ जोव राग का कर्ता नहों होता; ज्ञायक 
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की दृष्टि में उसे राग की अधिकंता नहीं होती, इसलिये वह रागादि 
का अकर्ता ही है। ऐसा ज्ञायकस्वभाव का अकर्त॒ त्व बतलाकर यहाँ 
उस ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि कराने का प्रयोजन है। 

(३) ज्ञायकस्वभावी जीव राग का भी अकर्ता है 


आत्मा ज्ञायक है; अनादि से उसके ज्ञायकभाव का स्व-परप्रका- 
शक स्वभाव है; ज्ञान तो स्व-पर को जानने का ही काम करता है; 
किन्तु ऐसे ज्ञायकभाव की प्रतीति न करके अज्ञानी जीव राग के 
कर्तारूप से परिणमित होता है अर्थात्‌ मिथ्यात्वरूप से उत्पन्न होता 
है। यहाँ आचार्यदेव उस शअ्ज्ञानी को उसका ज्ञायकस्वभाव समभभाते 
हँ--आत्मा तो स्व-परप्रकाशक ज्ञायकस्वभावी है, उसका ज्ञायकभाव 
उत्पन्न होकर राग को उत्पन्न करे या मिथ्यात्वादि कर्मों के बन्ध 
में निमित्त हो--ऐसा नहीं है; और उन कर्मों को निमित्त बनाकर 
उनके आश्रय से स्वयं विकाररूप उत्पन्न हो--ऐसा भी उसका 
स्वभाव नहीं है; किन्तु ह्ायक के अवरूंबन से चमबद्ध ज्ञायकभावरूप 
ही उत्पन्न हो-ऐसा आत्मा का स्वभाव है। स्वयं निमितरूप होकर 
दूसरे को न उत्पन्त करता हुआ, तथा दूसरे के निमित्त से स्वयं न 
उत्पन्न होता हुआ ऐसा ज्ञायकस्वभाव वह जीव है। स्वसन्मुख रहकर 
स्वयं स्व-परप्रकाशक ज्ञानरूप क्रमबद्ध उत्पन्न होता हुआ राग को 
भी ज्ञेय बनाता है। अज्ञानी राग को ज्ञेग न बनाकर, उस राग के 
साथ ही ज्ञान की एकता मानकर मिथ्याहष्टि होता है, और ज्ञात्ती 
तो ज्ञानस्वभाव में ही ज्ञान की एकता रखकर राग को पृथक्रूप से 
ज्ञेग बनाता है, इसलिये ज्ञानी तो ज्ञायक ही है,, 'वह राग का भी 
कर्ता नहीं है । मा 
(४) ज्ञानी की बात, अज्ञानी को समझाते हैं ह 


--यह बात किसे समभाते हैं * 
ग्रंह -बात. है ज्ञानी की, किन्‍्तु:समकाते हें अज्ञानी को। अन्तर 
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में जिसे ज्ञानस्वभाव और 'राग की भिन्नता का भान नहीं है 
अज्ञानी को समभाते हैं कि-तू ज्ञायक है; ज्ञायकभाव स्व-पर का 
प्रकाशक है किन्तु रागादि का उत्पादक नहीं है। भाई ! ज्ञायकर्भांव 
कर्ता होकर ज्ञान को उत्पन्न करेगा या राग को ? ज्ञायकभाव तो 
ज्ञान को ही उत्पन्न करता है। इसलिये, ज्ञायकंभाव रांग . का. कर्ता 
नहीं है--ऐसा तू समझ और ज्ञायकसन्मुख हो । 

(५) किस दृष्टि से क्रमबद्धपर्याय का निर्णय होता है ? 


यहाँ क्रमबद्धपर्याय बतलाकर ज्ञायकस्वभाव पर जोर देना है; 
क्रमबद्ध के वर्णन में ज्ञायक की ही मुख्यता है, रागादि की मुख्यता 
नहीं है। जीव अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता है, उसमें ज्ञान, 
श्रद्धा आदि समस्त गुणों का परिणमन साथ ही है। उस परिणाम- 
रूप से कौन उत्पन्न होता है ?-जीव उत्पन्त होता है। वह जीव 
कैसा ?--ज्ञायकस्वभावी । ऐसा निर्णय करनेवाला अपने ज्ञायकस्वभाव 
के अवलम्बन से ज्ञानभावरूप हीं (श्रद्धां, ज्ञान, आनंदादि गणों के 
निर्मल अंशरूप ही) उत्पन्न होता है; रागरूप उत्पन्न नहीं होता। 
श्रद्धा, ज्ञान, आनंदादि की क्रमबद्धपर्यायहूप से “राग” उत्पन्न नहीं 
होता किन्तु ज्ञायकस्वभावी “जीव” उत्पन्न होता है। इसलिये ज्ञायक- 
स्वभाव पर जिसकी हृष्टि है उसीको क्रमबद्धपर्याय का सच्चा निर्णय 
है, और उसकी क्रमबद्धपर्यायें निर्मल होती जाती हैं। 
(६) “स्वसमय” अर्थात्‌ रागादि का अकर्ता 

समयसार की पहली गाथा “ वंदित्तु सब्व सिद्ध...” में सर्व सिद्ध- 
भगवन्तों को नमस्कार करके, दूसरी गाया में जीव के स्वरूप का 
वर्णन करते हुए आचार्यदेव ने कहा है कि :-- 

#जीवो चरित्तदंसणणाणट्विट त॑ हि ससमय॑ जाण | 


पुम्पश्षकम्सपदेसट्वियं च. त॑ जाोण  परसमर्य ॥7? 
--अर्थात्‌ इल्नसंस्मुंर, होकर अपने संम्यसु्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप . 
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निर्मल पर्गराम्न, में जो आत्मा स्थित. है उसे-स्वसमय - जान. “वह - तो 
जीव का स्वरूप है, किन्तु निमित्त में और राग. में एकत्वबद्धि करके 

उसीमें जो स्थित है वह परसमय. है;. वह , वास्तव- में . जीव. का 
स्वरूप नहीं है। वहाँ जिसे “स्वसमय” कहा -उसीको यहाँ... “अकर्ता” 
कहकर वर्णन किया है। ज्ञायकस्वभाव सन्मृख होकर अपने सम्यक 
श्रेंद्धा-ज्ांन .और वीतरागरभाव की पर्यायरूप से जो उत्पन्न हुआ वह - 
“स्वसमय” है और वह रागादि का “अकर्ता' है। 
, (७) “निमित्त का प्रभाव” माननेवाले वाह्महृष्टि में अठके हैं 
“- आजकल तो इस मूलभूत, अंतर. की बात को भूलकर अनेक लोग 
“निमित्त और व्यवहार के. झगड़े में. फँसे .हें। निमित्तों का आत्मा पर 
>प्रभाव .पड़ता: है--ऐसा मानकर ज़ो निमित्ताधीन दृष्टि में ही -अटक 
'गये हैं उन्हें तो ज्ञायकस्वभावोन्मृख होने का अवकाश. नहीं- है ।. निमित्त 
का. प्रभाव पड़ता है,-यानी कुम्हार, का घड़े पर,..क्रमें का आत्मा. पर 
प्रभाव,.पड़ता है,--ऐसा जो मानते. हें उन्हें तो अभी. मिथ्यात्वरूपी 
मदिरा. का प्रभावं, लेकर मिथ्याहएिट ,हो रहना है.। ज्ञायकस्वभावोन्मुख 
होने से. मेरी... पर्याय में ज्ञायकुमाव # कय-. प्रभाव. पड़ता .. है--ऐसा 
ने मानकर, निमित्त का प्रभाव मानता है, तो. : हे .- भाई ! निमित्तो- 
: स्मुखता को छोड़कर ,तू स्वभाव की. ओर. कब्न ढल़ेगा ? निमित्त की 
ओर ही;न देखक्र.जञायकस्वभावोन्मूख हो तो कर्म का. निमित्तप्रना 
नहीं: रहेताः। ;अज्ञानी: को-उसके अपने ;गूरणों:की--विपरीतता - में-..कर्मे 
(का [निमित्त; भज्े -हो, - किन्तु: वह*तो परज्ञेयः में जाता: है; , यहाँ-- तो 
शञाती:+क़ी: बात: है. कि--ज्ञाती स्वयं ज्ञाकक को, ओर ढला है;-इसलिये 
वह ज्ञातारूप ही उत्पन्न हुआ है,रागरूप, ,आख़व... या -:बंधरप-- बह 
उत्न्‍न नहीं, होता, इसलिये ,उसे कर्म का निमित्तपना भी नहीं है। 
- इस प्रकार, क्रमबद्धपर्याय को भ्रतीति करके ज्ञायकोन्मू जीव ऋमबद्ध- 
पर्याय में रागरूप से उत्पन्न नहीं होता किन्तु ज्ञानरूप से हीं उत्तन्त 
होता है और यही: 7 कऋरंसबंद्धें की व्यथोथे प्रंतीतिं की फल है। 
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(८) ज्ञाता के क्रम में ज्ञान को वृद्धि और राग की हानि 


प्रदन :--यदि पर्याय ऋ्रमबद्ध है--हीनाधिक- नहीं होती, तो फिर 
अल्प ज्ञान को बंढ़ाया नहीं जा सकता और राग को कम नहीं किया 
जा सकता ? 

उत्तर :--अरे भाई ! अभी तू यह बात नहीं समभा; तेरा 
भुकाव ज्ञायक_ को ओर नहीं हुआ। भाई, ज्ञान को बढ़ाने और राग 
को कम करने का उपाय कहीं बाह्य में है या अंतरंग ज्ञानस्वभाव 
के अवलम्बन में ? “में ज्ञायक हूँ और मेरे ज्ञायक की पर्याय तो 
क्रमबद्ध स्व-परप्रकाशक ही होती है”--ऐसा निर्णय करके ज्ञायक का 
अवलम्बन लिया है, वहाँ पर्याय-पर्याय में ज्ञान की विशुद्धता बढ़ती 
हो जाती है और राग कम होता जाता है। में ज्ञान को बढ़ाऊे और 
राग को कम करूँ--इस प्रकार पर्याय की ओर ही लक्ष रखें, किन्तु 
अतर में ज्ञायकस्वभाव का अवलम्बन न ले तो उसे ज्ञान बढ़ानें 
और राग कम करने के सच्चे उपाय की खबर नहों है। साधक को 
जो राग होता है वह तो स्व-परप्रकाशक ज्ञान के ज्ञेयरूप है, 
किन्तु ज्ञान के कार्यरूप नहीं है, इसलिये ज्ञानी उसका ज्ञाता ही है, 
किन्तु वह राग का कर्ता या उसे बदलनेवाला नहीं है। राग के 
समय भी ज्ञानी तो उस राग के ज्ञानरूप ही उत्पन्त .हुआ है। यदि 
राग को इधर-उधर बदलने की बुद्धि करे 'तो राग का कतृंत्व हो 
जाता है इसलिये ज्ञातापने का क्रम न रहंकर भिथ्यात्व हो जाता है। 
सामने जिस समय राग का काल है उसी समय ज्ञानी को अपने में 
तो ज्ञातापने का ही काल है, ज्ञायकोन्मुख होकर वह तो ज्ञानरूप हीं 
उत्पन्न होता है--रागरूप उत्पन्न नहीं होता ॥ 


(६) अंतरमुख ज्ञॉन के साथ आनन्द, श्रद्ा आदि का परिणमन और 
वही धर्म 


जीव को ऐसा स्व-परप्रकाशक ज्ञान - विकसित होने पर वह 
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अपने आननन्‍्दादि गुणों की निर्मलता को भी जानता है। ज्ञान के 
साथ आनन्द, श्रद्धादि अन्य अनन्त गूण भी उसी समय अपनी-अपनी 
क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होते हैं और ज्ञान उन्हें जानता है। 
ज्ञान में ऐसी ही स्व-परप्रकाशकपने की शक्ति विकसित हुई है, 
और उस समय अन्य नहीं किन्तु उन गृणों में ही ऐसा क्रम है। 
यहाँ ज्ञान में स्व-सन्मुख होने से निर्मेल स्व-परप्रकाशकशक्ति 
विकसित हुई और उसी समय श्रद्धा, आनन्दादि दूसरे गुणों में 
निर्मल परिणमन न हो-ऐसा कभी नहीं होता । शुद्ध द्रव्य की हृष्टि 
में द्रव्य के ज्ञान-आनन्दादि गुणों में एक साथ निर्मल परिणमन का 
प्रवाह प्रारम्भ हो जाता है। सम्यकृश्रद्धा के साथ सम्यकचारित्र, 
आनन्‍्दादि का अंश सो साथ ही है। देखो, इसका नाम धर्म है। 
अंतर में ऐसा परिणमन हो वह धर्म है, इसके सिवा बाहर 
के किसी स्थान में या शरीरादि की क्रिया में धर्म नहीं है; पाप 
के या पुण्य के भाव में धर्म नहीं है। अकेले शास्त्रों के शब्दों को 
जान लेने में भो धर्म नहीं है। अन्तर॒मुख होकर ज्ञायकस्वभाव 
का अवलम्बन लेने से, श्रद्धा-ज्ञानादि गुणों का निर्मल परिणमन 
प्रारम्भ हो जाये उसका नाम धर्म है। इस प्रकार ज्ञायकमूर्ति आत्मा 
के अवलम्बन में धर्म है। ज्ञायक का अवलम्बन लेकर ज्ञानभावरूप 
से उत्पन्न हुआ वही ज्ञानी का धर्म है। 


(१०) जैसा वस्तुस्वरूप, वेसा ही ज्ञान, और वेसी ही वाणी 
“जीवस्साजीवस्स दु. जे परिणासा दु देसिया सुत्ते । 
त॑ जीवमजीचं वा तेहिमणण्णं वियाणाहि ॥? ३०६ ॥ 
अर्थात्‌ सूत्र में जीव या अजीव के जो परिणाम दशये हैं, उनके 


साथ उस -जीव या अजीव को अनंन्य-एकमेक जान । प्रत्येक द्रव्य की 
अपने परिणामों के साथ श्रभेदता है, किन्तु पर से भिन्‍नता है....... 


-ऐसा सर्वज्ञ़देव और संतों ने जाता है; 
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--सर्वज्ञ के आगम में--सूत्र में भी ऐसा कहा है; 
--और वस्तुस्वरूप भी ऐसा हो है; 
इस प्रकार ज्ञान, शब्द और अर्थ--इन तीनों की संधि है। प्रति- 
समय क्रमबद्ध उत्पन्त होनेवाले अपने परिणामों के साथ द्रव्य तन्‍्मय 
है--ऐसा वस्तु का स्वरूप है, ऐसा ही सर्वज्ञ और संतों का ज्ञान 
जानता है और ऐसा ही सूत्र बतलाता है। इससे विपरीत बतलायें, 
अर्थात्‌ एक द्रव्य के परिणाम का कर्ता दूसरा द्रव्य है ऐसा बतलायें, 
तो वे देव गूरु या शास्त्र सच्चे नहीं हें और वस्तु का स्वरूप भी 
ऐसा नहीं है। 
(११) ज्ञायकस्वभाव की हृष्टि ही मूल तात्पये 
यहाँ कऋ्रमवद्धपर्याय में द्रव्य की अनन्यता बतलाकर द्रव्यहृष्टि 
कराने का ही तात्पर्य है। 
(१) “णवि होदि अ्पमत्तो ए पमत्तो जाणग्ो हु जो भावो। 
एवं भर्णति सुद्ध णाशो जो सो उ सो चेव ॥? 
“ऐसा कहकर वहाँ छठवीं गाथा में पर्याय के भेदों का अबव- 
लम्बन छुड़ाकर एकरूप ज्ञायकभाव की हृष्टि कराई है। 


(२) तत्पश्चात्‌-- 
““बबहारो&्भूयत्यो भूयत्थो देसिदो दु सुदुणओ। 
शुयत्थमस्सिदों खलु सम्माइट्री हवइ जीवो॥” 
“भूतार्थस्वभाव के आश्रय से ही सम्यर्दर्शन होता है, ऐसा 
कहकर वहाँ ग्यारहवीं गाथा में भी एकरूप ज्ञायकस्वभाव का ही 
अनुभव कराया है। 


च्ुढ 


(३) और, संवर अधिकार में “उवओगे उवओगो....-उपयोग में 
उपयोग है”--ऐसा कहकर, संवर की जो निर्मल दशा प्रगट हुई उसके 
साथ आत्मा की अभेंदता बतलाई, अर्थात्‌ ज्ञायकस्वरूप में अभेदता से 
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ही संबर दशा प्रगट होती है--ऐसा बतलाया है। 

इस प्रकार आचाये भगवान पहले से ही ज्ञायकस्वभाव, के अव- 
लंबन की बात कहते आये हैं। यहाँ भी क्रमबद्धपर्याय में द्रव्य की 
अनन्यता बतलाकर, दूसरे ढंग से ज्ञायकस्वभाव की ही दृष्टि कराई 
है। “दवियं ज॑ उप्पज्जइ गु्णेहि तं तेहि जाशसु अणण्णं-ऐसा कह 
कर, पर्याय-पर्याय में (-प्रत्येक समय की पर्याय में) अभेदरूप से तेरा 
ज्ञायकभाव हो परिणमित हो रहा है-ऐसा बतलाया है। (इंस संबंधी 
विस्तार के लिये प्रथम भाग में प्रवचन आठवाँ देखें) 


(१२) बारम्बार मननकर अन्तर में परिणमित करने जैसी मुख्य बात 


देखो, ऐसा "ज्ञा...य....क....भा...३” जीव का सिर हे;-वह 
मुख्य बात है इसलिये उसे सिर कहा है। यह बात मुख्य प्रयोजनभूत 
होने से बारंबार रटने जैसी है, अंतर में निर्णय करके परिणमित करने 
जैसी है। 


(१३) जीवतत्त्व 


सात तत्त्वों में से जीवतत्त्व कसा है उसकी यह बात है। जीव- 
तत्त्व का ज्ञायकस्वभाव है; उसके सन्‍्मुख होकर ज्ञायकभावरूप से 
उत्पन्न हुआ और उस परिणाम में अभेद हुआ वही वास्तव में जीव 
है; राग में अभेद होकर उत्पन्न हुआ वह वास्तव में जीवतत्त्व नहीं 
है, वह तो आखवतत्त्व है। ज्ञानी के परिणमन में राग की मुख्यत्ता 
नहीं है, उतके तो एक ज्ञायक की ही मुख्यता है, राग के वे ज्ञात्ा 
हैं । ज्ञायकोस्मुख होकर उसे “निशचयज्ञेय” बनाया वहाँ अस्थिरता का 
अल्पराग “व्यवहारज्ञेय” हो जाता है। 


(१४) जीवन का सच्चा कर्तव्य 
जोवन में यह मुख्य. करने जैसा है,--इस समझ से ही जीवन की 
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सफलता है...अरे ! जीवन में ऐसी अपूर्व' समझ बिना जीवन की 
घडियाँ व्यर्थ जाती हें--ऐसी जिसे चिन्ता भी न हो--समभनते को 
दरकार भी न हो, वह जीव समझने का प्रयत्त कहाँ से करेगा ? 
सच्ची समझ का मूल्य भासित होना चाहिए कि जीवन में सत्समागम 
से सच्ची समझ करना ही एक करनेयोग्य सच्चा कार्य है! इस 
समझ के बिना “जगत में बाह्य कार्य मेंने किये“--ऐसा मानकर जो 
व्यर्थ ही पर का अभिमान करता है, वह तो साँड़ की भाँति घूरे 
तितर-बितर करता है (जैसे कड़ेकचरे के ढ़ेर को साँड़ ऊँचा-नोचा 
करता है, वैसे व्यर्थ अहंकार में समय गँवाता है) उसमें आत्मा का 
किचित्‌ हित नहीं है। 

(१५) प्रभू ! अपने ज्ञायकभाव को लक्ष में ले 


भगवान ! तेरा आत्मा अनादि-अनन्त चैत्तन्यपिण्ड विद्यमान है, उसे 
तो एक बार कक्ष में ले ! अनादि से बाहर देखा है, किन्तु भीतर 
में कौत हँ--यह कभी नहीं देखा... सिद्धपरमात्मा जैसा अपना 
आत्मा है उसे कभी लक्ष में नहीं लिया। तेरा आत्मा ज्ञायक है। 
प्रभु ! ज्ञायक उत्पन्त होकर ज्ञायकभाव की रचना करेगा या राग 
की ? सुवर्ण उत्पन्न होकर सुवर्णं अवस्था की रचना करेगा, कहीं 
लोहे की दक्षा नहीं रचेगा। उसी प्रकार आत्मा का ज्ञायकस्वभाव 
है वह तो ज्ञायकभाव का ही रचयिता है--ज्ञायक के अवलम्बन से 
जशायकभाव की ही रचना (-उत्पत्ति) होती है, किन्तु अज्ञानी अपने 
ज्ञायकस्वभाव को भूलकर राग की रचना करता है--रागादि का कर्ता 
वनता है। यहाँ ज्ञायकस्वमाव बतंलाकर आचायदेव उस राग का 
करत त्व छुड़ाते हैं । 

4१ ६) निर्मल पर्याय को ज्ञायकस्वभाव का ही अवलम्बन 


ज्ञानी अपने ज्ञायकस्वभाव में एकाग्रता से ज्ञायकभावरूप ही 
ऋ्रमबद्ध उत्पन्न होता है; अपने ज्ञायकपरिणाम के साथ अभेद होकर 
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उत्पन्न होता हुआ वह जीव हो है, अजीव नहीं है। वह किसी अन्य 
के अवलंबन द्वारा, निमित्त के कारण, राग के कारण या पूर्व पर्याय 
के कारण उत्पन्न नहीं होता, तथा भविष्य की पर्याय में केवलज्ञान 
होना है उसके कारण इस समय सम्यग्दर्शनादि पर्याय होती है-ऐसा 
भी नहीं है; वर्तमान में जीव स्वयं ज्ञायकस्वभावोन्मुख होकर ज्ञायक- 
भावरूप (सम्यग्दशनादिरूप) उत्पन्न हुआ है, स्वोन्मुख हुई वर्तमान 
पर्याय का क्रम ही ऐसा निर्मल है। इस प्रकार अन्तरोन्मुख होकर 
ज्ञायकस्वभाव को पकड़ा वहाँ निर्मल पर्याय उत्पन्न हुई; वर्तमान 
स्वभाव का अवलम्बन ही उसका कारण है, इसके सिवा पूर्व-परश्चात्‌ 
का कोई कारण नहीं है तथा निमित्त या व्यवहार का अवलमस्बन 
नहीं है। 


(१७) “पुरुष प्रमाणे वचन प्रमाण" यह कब लागू होता है प्रमाणे वचन प्रमाण” यह कब लाग होता है ! 


प्रशन:--ऐसा सूक्ष्म समभने में बड़ी मेहनत होती है, इसकी अपेक्षा 
“पुरुष की प्रमाणता से वचन प्रमाण/--ऐसी धारणा करके यह वात 
मान लें तो ? 

उत्तर:--भाई, यह तो अकेला पर-प्रकाशक हुआ, स्व-प्रकाशक के 
बिना पर-प्रकाशकपना कहाँ से सच्चा होगा ? पुरुष प्रमाण है या 
नहीं, उसका निर्णय ज्ञान के बिना कौन करेगा ? ज्ञान का निर्णय 
करके सम्यग्ज्ञान हुए बिना पुरुष को प्रमाणता की परीक्षा कौन 
करेगा ? आप्तमीमांसा (--देवागमस्तोत्र) में स्वामी समन्तभद्राचाय 
कहते हैं कि-हे नाथ ! हम तो परीक्षा द्वारा आपकी सर्वज्ञता 
का निर्णय करके आपको मानते हैं। प्रयोजनरूप मूलभूत तत्त्वों की 
तो परीक्षा करके अपने ज्ञान में निर्णय करे, और फिर दूसरे अप्रयोजन- 
रूप तत्त्वों में न पहुँच सके तो उसे “पुरुष प्रमाणे वचन प्रमाण 
करके मान छेना ठीक है; किन्तु एकान्त. “पुरुष प्रमाणे वचन प्रमाण 
कहकर रुक जाये और अपने ज्ञान में मूलभूत तत्वों के निर्शय का 
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भी उद्यम न करे तो उसे सम्यग्ज्ञान नहीं होता । पुरुष की प्रमाणता 
का (सर्वज्ञ का) निर्णय करने जाये तो उसमें भी ज्ञानस्वभाव का ही 
निर्णय करना आता है। पुरुष की प्रमाणता तो उसमें है, किन्तु वह 
किस प्रकार है-यह तेरे ज्ञान में तो भासित नहीं हुआ है; पुरुष की 
प्रमाणता का निर्णय तेरे ज्ञान में तो आया नहीं है, इसलिये “पुरुष 
प्रमाणें वचन प्रमाण”--यह बात तेरे लिये लागू नहीं होती । 


(१८) क्रमबद्ध की या केवली की बात कोन कह सकता हूँ | कौन कह सकता है? 


इसी प्रकार अकेले पर की या राग की ओट लेकर कोई अज्ञानी 
ऐसा कहे कि “विकार क्रमवद्धपर्यायः में होना था इसलिये हुआ, 
अथवा केवलीभगवान ने बसा देखा था इसलिये हुआ-तो वह 
स्वच्छुदी है; भाई रे! अपने ज्ञानस्वयभाव की प्रतीति के बिता तू 
क्रमबद्धपर्याय की या केवली की बात कहाँ से लाया ? तू अकेले 
राग की ओट लेकर बात करता है किन्तु ज्ञानस्वभाव की प्रतीति नहीं 
करता, तो तूने वास्तव में केवलीभगवान को या क्रमबद्धपर्याय को 
माना ही नहीं है। केवलीभगवान को या कऋ्रमबद्धपर्याय को 
यथार्थरूप से पहिचाननेवाले जीव की दृष्टि तो अन्तर में अपने 
ज्ञायकस्वभाव की ओर ढली होती है; उसके तो ज्ञात की ही 
अधिकता होती है, राग की अधिकता उसके होतो ही नहीं। ज्ञान- 
स्वभाव की ओर ढले बिना धर्म में एक पग भी नहीं चल सकता । 


(१६) ज्ञान के निर्णय बिना सब मिथ्या है। ज्ञायकभावरूपी तन्नवार 
से सम्यक्त्वी ने संसार को छेंद डाला है 
प्रशन:--तो क्या अभीतक किया हुआ हमारा सब भूठा है ? 


उत्तर:-हाँ, भाई ! सब मिथ्या है। अंतर में “में ज्ञान हूँ -- 
ऐसा लक्ष और प्रतीति न करे तबतक शास्त्रों की पढ़ाई या त्यागादि 
सब भूंठे हें, उनसे संसार का नाश नहीं होता । आत्मा का ज्ञान- 
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स्वभाव 'संवेज्ञता और पदार्थों की क्रमवद्धपर्यामर---इन सब का निर्णय 
करके जहाँ ज्ञायक को ओर ढला, वहाँ ज्ञायक्रमावरूपी .ऐसी तलवार 
हाथ में ली है जो एक क्षण में संसार की ज़ड़ को छेद डाले ! 
(२०) सम्यग्दष्टि मुक्त; मिथ्याहष्टि को ही संसार 

अब श्रगली गाथाओं में कहेंगे कि--ज्ञायकस्वभाव की हृष्टि में 
सम्यक्त्वी को संसार ही नहीं है; जिसकी दृष्टि कर्म पर है ऐसे 
मिथ्यादृष्टि को ही संसार है। सम्पकत्वी तो ज्ञानानन्दस्वभाव की 
इृष्टि से अपने शुद्धस्वभाव में निश्चल होने से वास्तव में मुक्त ही 
है; --“शुद्धस्वभावनियत: स॒ हि मुक्त एवं ।” (देखो, कलश १६८) 

ज्ञायकस्वभाव की हृष्टिवाले ज्ञानी का अकतृत्व सिद्ध करके, अब 
(३१२-३१३) दो गाथाओं में आचार्यदेव कहेंगे कि जिसे ज्ञायकस्वभाव 
की दृष्टि नहीं है ऐसे मिथ्याहृष्टि को ही निमित्त-नैमित्तिकभाव से 
संसार है। 
. कर्म के निमित्त का जीव पर प्रभाव पड़ता है, अथवा जेसा 
निमित्त आये वैसा कार्य होता है, कर्म के उदयानुसार विकार होता है- 
ऐसी अज्ञानी की मान्यता तो दूर रही, किन्तु जीव स्वयं मिथ्यात्वादि 
करे तब कर्म को निमित्त कहा जाता है, और जीव निम्मित्त होकर 
मिथ्यात्वादि कर्मों का बंध करता है--यह बात भी मिथ्याहृष्टि को 
लागू होती है। कर्म का निमित्तकर्ता मिथ्याहृष्टि है, ज्ञानी तो 
अकर्ता ही है; ज्ञानी को कर्म के साथ निमित्त-नैमित्तिकपना नहीं है, 
: उसे ज्ञायक के साथ संधि हुईं है और कर्म के साथ की संधि दूट 
गई है। 
(२१) सम्यर्दर्शन के विषयरूप जीवतत्त्व कैसा हे? 

ज्ञानी अपने ज्ञायकस्वभाव के अवलम्बन से ऋ्रमबद्ध ज्ञाताभावरूप 
ही उत्पन्त होता है, किन्तु राग के कर्तारूप से उत्पन्न नहीं होता। 
“राग का कर्ता जीव” सम्यग्ददन का विषय नहीं है, किन्तु “ज्ञायक- 
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भावरूप से उत्पत्त होनेवाला जोव” सम्यग्दर्शन का विषय है। ऐसे 
जीवतत्त्व की प्रतीति करना सो सम्यर्दर्शन है। 

(१) “सम्यग्दशनश्ञानचारित्राणि मोक्षमागः। 

(२) तत्वाथ॑श्रद्धानं सम्पग्दर्शनस्‌। और 

(३) जीवानीवाखवर्बंधसंचरनिजेरामोह्ास्तत्वम्‌ ।?? 

-ऐसा मोक्षशास्त्र में उमास्वामी महाराज ने कहा है; वहाँ 
ऐसे ज्ञायकभावरूप से उतलन्‍्न होनेवाले जीव द्रव्य को पहिचाने तो 
जीवतत्त्व की सच्ची प्रतीति है। ऐसे जीवतत्त्व की प्रतीति के बिना 
तत्त्वार्थअ्रद्धानरूप सम्यग्दर्शन या मोक्षमार्ग का प्रारम्भ नहीं होता। 
(२२) निमित्त अकिचित्कर है, तथापि सत में सत्‌ निमित्त ही होता है 


अभी तो सात तत्त्वों में से जीवतत््व कंसा है उसकी यह बात 
है। ऐसे जीव को पहिचाने तो सच्ची श्रद्धा होती है और परचात्‌ 
ही श्रावकत्व या मुनित्व होता है। वस्तु का स्वरूप तो ऐसा है; 
उसमें दूसरा कुछ नहीं हो सकता । स्वयं अच्तर में पात्र होकर समझे 
तो पक्रड़ में आ सक्रता है; दूसरा कोई दे जाये या समझा दे--ऐसा 
नहीं है। यदि कोई दूसरा दे दे, तो कोई तीसरा आकर लूट भो 
ले! किन्तु ऐसा नहीं होता । ऐसा होने पर भी--अर्थात्‌ निमित्त 
अकिचित्कर है फिर भी, सम्यस्ज्ञान प्राप्त करनेवाले को निमित्त 
कसा होता है वह जानना चाहिये। आत्मा का अपूर्व ज्ञान प्राप्त 
करनेवाले जीव को सामने निरम्ित्तरूप से भी ज्ञानी ही होते हैं। 
वहाँ, सम्यस्ज्ञानहूप परिणमित सामनेवाले ज्ञानी का आत्मा “अन्तरंग 
निमित्त” है और उन ज्ञानी की वाणी बाह्यनिमित्त है। इस प्रकार 
सम्यम्ज्ञान प्राप्त करने में ज्ञानी ही निमित्त होते हैँ, अज्ञानी निर्मित्त 
नहीं होते; और अकेली -जड़ वाणी भी निमित्ते नहीं होती +--यह 
बात नियमसार की ५३वीं गाथा के व्याख्यांन में अत्यंत स्पष्टरूप से ' 
कही जा चुकी है। (देखो, आत्मधर्म हिंदी वर्ष ७वां, अ्रंक-श्वां) 


[१६१] 


सत्‌ समभने में कंसा निमित्त होता है वह न पहिचाने तो अज्ञानी- 
मूढ़ है; और निमित्त कुछ कर दे ऐसा माने तो वह भी मूढ़- 
मिथ्यादृष्टि है । 


(२३) आत्महित के लिये भेदज्ञान की सीधीं-सादी बात 


देखो, यह तो सीधी-सादी बात है कि प्रत्येक द्रव्य स्वयं ही 
अपनी क्रमबद्धपर्यायकूप से परिणमित होता है, तो दूसरा उसमें 
क्या करे ? तदुपरान्त यहाँ तो ऐसा समभाना है कि भगवान आत्मा 
ज्ञायक है, वह क्रमबद्ध अपने ज्ञायकभावरूप से उत्पन्न होता हुआ 
जशञायकभाव की ही रचना करता है; रागरूप से उत्पन्त हो या 
राग की रचता करे--ऐसा जीवतत्त्व का सच्चा स्वरूप नहीं है, वह 
तो आख्रव और बंधतत्त्व में जाता है। अन्तर में राग और जीव 
का भो भेदज्ञान करने की यह बात है। निमित्त कुछ करता है-- 
ऐसा माननेवाले को तो अभी बाहर का भेदज्ञान भी नहीं है-- 
पर से भिन्‍नता का ज्ञान भी नहीं है; तव फिर “ज्ञायकभाव राग 
का कर्ता नहीं है”--ऐसा अन्तर का (ज्ञान और राग के बीच का) 
भेदज्ञान तो उसे कहाँ से होगा ? किन्तु जिसे धर्म करता हो-- 
आत्मा का कुछ भो हित करना हो उसे दूसरा सब एक ओर रखकर 
यह समभना पड़ेगा। भाई ! तेरे चैतन्य का प्रकाशक स्वभाव है; 
वह नई-नई क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्त होता हुआ, ज्ञायकस्वभाव 
के भानपूर्वक रागादि को या निमित्तों को भी ज्ञातारूप से जानता 
ही है; ज्ञातारूप से उत्पन्त होता है किन्तु राग के कर्तारूप से उत्पन्न 
नहीं होता । 

जीव राग के कतरूप से उत्पन्न नहीं होता, तो क्‍या वह कृूठस्थ 
है ?7--नहीं; वह अपने ज्ञाताभावरूप से उत्पन्न होता है, इसलिये 
- कूटस्थ नहीं है। यहाँ तो कहा है कि. “जीव उत्न्‍न होता है”-- 
अर्थात्‌ द्रव्य स्वयं परिणमित होता हुआ अपनी पर्याय को द्रवित करता 
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है, द्रव्य स्वयं अपनी ऋ्रमवद्धपर्यायरूप से परिणमित होता हैं; वह 
कूटस्थ नहीं है, तथा दूसरा उसका परिणमन करानेवाला नहीं है। 


(२४) हे ज्ञायक चिदानन्दप्रमु ! अपने ज्ञायकतत्त्व को लक्ष में ले! 


सर्वेज्ञदेव, कुंदकुंदाचाय--अमृतचन्द्राचा्यं आदि संत और. ज्ञास्त्र 
ऐसा कहते हैं कि ज्ञायकस्वरूपी जीव रागादि का अकर्ता है। भरे 
भाई ! तू ऐसे जीवतत्त्व को मानता है या नहीं 7--या फिर निमित्त 
को और राग को ही मानता है ? निमित्त को और रांग को पृथक 
रखकर ज्ञायकतत्त्व को लक्ष में ले, निमित्त को उत्पन्त करनेवाला या 
रागरूप उत्पन्त होनेवाला में नहीं हूँ, में तो ज्ञायकरूप से ही 
उत्पन्त होता हूँ इसलिये में ज्ञायक ही हँ--ऐसा अनुभव कर, तो 
तुझे सात तत्त्वों में से जीवतत्त्व की सच्ची प्रतीति हुई कहलाये; 
और तभी तूने देव-गुरु-शास्त्र को वास्तव में माना' कहा जाये। 


हे ज्ञायक चिदानंदप्रभु ! स्व-सन्मुख होकर प्रतिसमय ज्ञाताभाव- 
रूप से उत्पन्न होना वह तेरा स्वरूप है; ऐसे अपने ज्ञायकतत्व को 


ब्पुक 


लक्ष में ले। 
(२५) अरे! एकान्त की बात एक ओर रखकर यह समझ ! 
१००८5 मत की वात एक और रखकर यह समझ! 


यह बात सुनते ही, “अरे ! एकान्त हो जाता है....रे...एकान्त हो 
जाता है !”-.ऐसा कई ज्ञानी पुकारते हें। किन्तु अरे तेरी वह 
वात एक ओर रखकर यह समझ ! यह समभने से, राग और ज्ञान 
एकमेक है ऐसा तेरा अनादिकालीन मिथ्याएकान्त दूर हो जायेगा 
और ज्ञायक के साथ ज्ञान की एकतारूप सम्यक्एकान्त होगा; उस 
ज्ञान के साथ सम्यकृश्रद्धा, आनंद, पुरुषार्थ आदि अनंत गुणों का 
परिणमन भी साथ ही है, इसलिये अनेकान्त है। 


(२६) सम्यक्त्वी के राग है या नहीं ? 
'अंतरस्वभाव के अवलम्बन से सम्यर्दर्शन और सम्यस्जान हुए: 
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उसके साथ चारित्र का अंश भी विकसित हुआ है--स्वरूपाचरण- 
चारित्र प्रगट हो गया है। किसी को ऐसी शंका हो कि “सम्यर्दर्शन 
होने पर उसके साथ पूर्ण चारित्र क्यों न हुआ ? ”-.तो उसे ज्ञान, 
चारित्र आदि के भिन्न-भिन्‍त क्रमबद्धपरिणमत की खबर नहीं है। 
क्रमबद्धपरिणमन में कहीं ऐसा नियम नहीं है कि सम्यकृश्रद्धा-ज्ञान 
होने पर उसी क्षण पूर्ण चारित्र भी प्रगठ हो ही जाये । अरे, क्षायिक- 
सम्यग्दर्शन होने के पश्चात्‌ लाखों-करोड़ों वर्षों तक श्रावकत्व था 
मुनित्व (पाँचवाँ या छठवाँ-सातवाँ गुणस्थान) नहीं आता, और 
किसीको सम्यग्दर्शन होने पर अन्तमहूर्त में हो मुनिदशा--क्षपक- 
श्रेणी और केव्रलज्ञान हो जाता है। तथापि, सम्यक्त्वी चौथे गुणस्थान 
में भी राग के ज्ञाता ही हैं; यहाँ अपने स्व-परप्रकाशक् ज्ञान का 
वैसा हो सामर्थ्य है;--इस प्रकार शानसामर्थ्य की प्रतीति के बल 
से ज्ञानी उस-उस समय के राग को भी ज्ञेय बना देते हें। श्ञायक- 
स्वभाव की अधिकता उनकी दृष्टि में से एक क्षण भी नहीं हटती; 
ज्ञायक की दृष्टि मे वे ज्ञाताभावरूप ही उत्पन्न होते हैं; राग में 
तन्‍्मयरूप से उत्पन्त नहीं होते ।--इस प्रकार क्रमबद्धपर्याय में 
ज्ञानी को राग की प्रधानता नहों है--ज्ञातृत्व की हो प्रधानता है। 
राग के समय, “में इस रागरूप उत्पन्न होता हूँ---ऐसी जिसकी 
दृष्टि है और ज्ञायक की दृष्टि नहीं है वह वास्तव में क्रमबद्ध- 
पर्याय का वास्तविक स्वरूप समझा ही नहीं है। 

(२७) क्रमबद्धपर्याय का सच्चा निर्णय कब होता है? 

“क्रमबद्धपर्याय में मुझे मिथ्यात्व आना होगा तो ? “--ऐसी झंका 
करनेवाले का सच्चा निर्णय हुआ हो नहीं है। सुन रे सुन मूढ़ ! 
तूने ऋमबद्धपर्याय किसके सनन्‍्मुख देखकर मानी ? अपने नज्ञायकद्रव्य 
की ओर देखकर मानी है या पर की ओर देखकर ? जिसने ज्ञायक- 
द्रव्यसन्मुख होकर कऋ्रमबद्ध को प्रतीति की, उसके तो मिथ्यात्व होता 
ही नहीं। और यदि अकेले पर को ओर देखकर तू क्रमबद्ध को बात 
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करता हो तो तेरा क्रमबद्ध का निर्णय ही मिथ्या है। तेरी क्रमबद्ध- 
पर्यायरूप से कौन उत्पन्त होता है ?--जीव; जीव कैसा ?--शायक- 
स्वभावी; तो ऐसे जीवतत्त्व को तूने लक्ष में लिया है ? यदि ऐसे 
ज्ञायकस्वभावी जीवतत्त्व को जानकर क्रमवद्धपर्याय माने तब तो ज्ञाता- 
पने की ही क्रमबद्धपर्याय हो, और भिथ्यात्व होता ही नहीं; मिथ्यात्व- 
रूप से उत्पन्त हो ऐसा ज्ञायक का स्वभाव नहीं है। 


(२८) ज्ञानी राग के अकर्ता हैं; “जिसकी मुख्यता उसीका कर्ता ” 


प्रदत :-- ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि होने के पदचात्‌ भी ज्ञानी को 
राग तो होता है ? 

उत्तर :-- वह राग ज्ञाता का कार्य नहीं है, किन्तु ज्ञाता का 
ज्ञेय है। ज्ञायकस्वभाव परमार्थज्ञेय है और राग व्यवहारज्ञेय है।ज्ञाता 
के परिणमन में तो ज्ञान की हो मुख्यता है, राग की म्‌ख्यता नहीं 
है। और जिसकी मुख्यता है उसीका कर्ता-भोक्‍ता है। पुनइच, 
“व्यवहार है इसलिये परमार्थ है“-ऐसा भी नहीं है, राग है इस- 
लिये उसका ज्ञान होता है-ऐसा नहीं है। ज्ञायक के अवलम्बन से 
ही ऐसे स्व-परप्रकाशकज्ञान का परिणमन हुआ है; राग कहीं 
ज्ञायक के अवलम्बन में से नहीं हुआ है, इसलिये ज्ञानी उसका 
अकर्ता है। 


(२६) ऋरमबद्धयर्याय समझने जितनी पात्रता कब....? 


प्रदन :-- आप कहते हैं ऐसे ज्ञायकस्वरूप जीव को तथा ऋरमबद्ध- 
पर्याय को हम मानें, श्रौर साथ हो साथ कुदेव-कुगुरु-कुशास्त्र को 
भी मानें, तो क्‍या हर्ज ? 

उत्तर :-- अरे! कुदेव-कुगुरु-कुशस्त्र के पास इस बात की 
गंध भी नहीं है, तो उनके पास जो नहीं है वह बात तुममें कहाँ से 
श्राई ? किसीके पास से घारणा करके-चोरी करके--इस बात के 
नाम से तुमे अपने मान को पुष्टि करना है, यह बड़ा स्वच्छन्द है । 
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जिसको ज्ञायकस्वभाव और कऋमवेद्धपर्याय समझने जितनी पात्रता हुई 
हो उस जींव को कुदेव-कुगुरु-कुशास्त्र का सेवन होता ही नहीं। 
किसीके शब्द लेकर रट ले, तो ऐसा नहीं चल सकता । सर्व प्रकार 
की पात्रता हो तो यह बात समझ में आ सकती है। 


(३०) भगवान ! तू कौन और तेरे परिणाम कौन ? 


ज्ञानी अपने ज्ञायकभाव की क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता हुआ 
जीव ही है; अजीव नहीं है। ज्ञायकभाव के सिवा राग भी वास्तव 
में जीव नहीं है; ज्ञानी उस रागरूप से उत्पन्च नहीं होता। कर्म 
जीव नहीं है, शरोर जोव नहीं है; इसलिये ज्ञायकरूप से उत्पन्न होने 
वाला जीव कर्म, शरीरादि का निमित्तकर्ता भी नहीं है; ज्ञायक तो 
ज्ञायक ही है; ज्ञायकभावरूप ही वह उत्पन्न होता है ।-ऐसा जीव 
का स्वरूप है। 
# भगवान ! तू कौन और तेरे परिणाम कौन ? उन्हें पहिचान। 
# तू जीव ! ज्ञायक ! और ज्ञायक के आश्रय से दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र की जो निर्मल पर्याय उत्पन्न हुई वे तेरे परिणाम ! 


+ऐसे निर्मल क्रमबद्धपरिणामरूप से उत्पन्त होने का तेरा स्वभाव 
है; किन्तु विकार का कर्ता होकर पर को उत्पन्न करे या पर निमित्त 
से स्वयं उत्पन्न हो-ऐसा तेरा स्वभाव नहीं है। एक बार अपनी 
पर्याय को अन्तरोन्मुख कर, तो ज्ञायक के आश्रय से तेरी क्रमबद्ध- 
पर्याय में निर्मेल परिणमन हो । 
(३१) ज्ञानी को दशा 


ज्ञायकस्वभाव सन्‍्मुख होकर जो क्रमबद्धपर्याय का ज्ञाता हुआ है-- 
ऐसे ज्ञानी को प्रमाद भी नहीं होता और आकुलता भी नहीं होती; 
क्योंकि (१) ज्ञायक्रस्वभाव की सन्मुखता किसी भी समय दूर नहों 
होती इसलिये प्रमाद नहीं होता; दृष्टि के वल से स्वभाव के अब- 
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लम्बन का प्रयत्न चालू ही हैं; और (२) क्रम बदलने की बुद्धि 
नहों है इसलिये उतावली भी नहीं है--पर्यायबुद्धि की आकुलता नहीं 
है, किन्तु घेये है। ज्ञायकस्वभाव का ही अवलम्वन करके परिणमित 
होते हैं, उसमें प्रमाद भी कसा और आकुलता भी कसी ? 


मिस हल 
अज्ञानी का प्रइन 


जिसे ज्ञायक की दृष्टि नहीं है और क्रम बदलने की बुद्धि है 
वह भी मिथ्याहृष्टि है; तो फिर निर्मित्त आकर पर्याय बदल दे-यह 
मान्यता तो कहाँ रही ? 


प्रदत्त :-- यदि निमित्त कुछ न करता हो, तो उसकी उपयोगिता 
क्‍या है? 


उत्तर :-- भाई ! आत्मा में पर की उपयोगिता है ही' कहाँ ? 
उपयोगिता तो उपयोगस्वरूप आत्मा की ही है। निम्ित्त.की उपयोगिता 
निमित्त में है, किन्तु आत्मा में उसकी उपयोगिता नहीं है। “आत्मा 
में निमित्त की उपयोगिता नहीं है”-ऐसा मानने से कहीं जगत में से 
निमित्त के अस्तित्व का लोप नहों हो जाता; वह ज्ञान का जशञेय है। 
जगत में ज्ञेयरप से तो तोन काल तीन लोक हूँ, उससे कहीं आत्मा 
में उनकी उपयोगिता हो गई ? अज्ञानी ऐसा कहते हें कि--“निमित्त 
की उपयोगिता मानो, अर्थात्‌ निमित्त कुछ कर देता है ऐसा मानो 
तो तुमने निमित्त को माना ऐसा कहा जायेगा ।” किन्तु भाई ! निमित्त 
को निमित्त में ही रख; आत्मा में निमित्त की उपयोगिता नहीं है- 
ऐसा मानने में ही निमित्त का निमित्तपना रहता है। किन्तु निमित्त 
उपयोगी होकर आत्मा में कुछ कर देता है--ऐसा मानने से निमित्त 
निर्मित्तरूप से नहीं रहता, किन्तु उपादान-निमित्त की एकता हो 
जाती है अर्थात्‌ मिथ्यात्व हो जाता है। इसलिये निमित्तका अस्तित्व 
ज॑सा है वेसा ही जानना चाहिये। किन्तु, जिन्हें शुद्ध उपादानरूप 
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हैं उन्हें निमित्त का ययार्थ ज्ञान नहों होता, क्योंकि स्व-परप्रकाशक 
सम्यक्‌ृज्ञान ही उनके विकसित नहीं हुआ है । 


हु धग) भवचन : दूसरा रॉ 


+ ७ फू €<> पु थी ८9 4८ ८८कू> 
प्र 
[आश्विन शुक्ला ८, वीर सं. २४८०] 


(३३) “जीव” अजीव का कर्ता नहीं है;--कक्‍्यों नहीं है ? 

इस सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार में क्रमबद्धपर्याय का वर्णशोन करके 
आचार्यदेव ने. आत्मा का अकर्तृ त्व बतलाया है। प्रत्येक द्रव्य अपनी 
ऋ्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता है और उसीमें तन्‍्मय है, किन्तु 
दूसरे द्रव्य की पर्यायकूप से कोई उत्पन्न नहीं होता, अर्थात्‌ कोई द्रव्य 
दूसरे द्रव्य का, दूसरे द्रव्य की अवस्था का कर्ता नहीं है। तदुपरान्त, 
. ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि में क्रमबद्ध उत्पन्त होनेवाला जीव राग का या 
कर्म का कर्ता निमित्तरूप से भी नहीं है--यह बात यहाँ बतलाई है। 

जीव अ्रजीव का कर्ता नहीं है;-कक्‍्यों नहीं है 7--कहते हैं कि 
अजीव भी अपने कऋ्रमबद्धपरिणामरूप से उत्पन्न होता हुआ उसमें 
तद्रूप है, और जीव अपने ज्ञायकस्वभाव की क्रमबद्धपर्यायरूप से 
उत्पन्त होता हुआ ज्ञायक ही है; इसलिये वह रागादि का कर्ता नहीं 
है तथा अजीवकर्मों का निमित्तकर्ता भी नहीं है। 

यहाँ जीव को समभाना है कि हे जीव ! तू ज्ञायक है; तेरी 
क्रमबद्धपर्याय ज्ञाता-हष्टारूप ही होना चाहिए; उसके बदले तू राग 
के कर्तारूप परिणमित होता है वह तेरा अज्ञान है। 
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(३४) कमें के साथ का निमित्त-नैभित्तिकसंबंध तोड़ दिया उसने 
संसार तोड़ दिया 


जीव दूसरे को परिणमित करता है और दूसरा निमित्त होकर 
जीव को परिणमित करता है-ऐसा अज्ञानी मानते हैं। और कोई 
भाषा बदलकर ऐसा कहते हें कि--“दूसरा इस जीव को परिणमित 
तो नहीं करता, किन्तु जैसा निमित्त आये वेसे निमित्त का अ्रनुसरण 
करके जीव स्वतः परिणमित हो जाता है; नहों तो निमित्त-नैमित्तिक- 
सम्बन्ध उड़ जाता है ! “--ऐसा माननेवाले भी अज्ञानी हें; उन्हें 
अभी निमित्त का अनुसरण करना है और उसके साथ सम्बन्ध रखना. 
है, किन्तु ज्ञायकस्वभाव का अनुसरण नहीं करना है ।--ऐसे जीवों 
के लिये आचार्यदेव अगली गाथाओं में कहेंगे कि--अज्ञानी को कर्म 
के साथ निमित्त-नैमित्तिकभाव के कारण ही संसार है। ज्ञानी तो 
ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि में निरमित्त का अनुसरण ही नहीं करते, ज्ञायक 
का ही अनुसरण करते हैं; ज्ञायक्रस्वभाव में एकता करके निमित्त 
के साथ का संबन्ध उन्होंने तोड़ डाला है, इसलिये हृष्टि अपेक्षा से 
उनके संसार है ही नहीं । 
(३५) “ईइवर जगत्कर्ता” और “आत्मा पर का कर्ता”--ऐसी 

मान्यतावाले दोनों समान हैं 

निमित्त पाकर जीव की पर्याय होती है, अथवा तो जीव निमित्त 
होकर दूसरे जीव को बचा देता है-ऐसा कतृत्व माननेवाले भछे ही- 
जन नाम धारण किए हों तथापि, ईश्वर को जगत्कता माननेवाले 
लौकिकजनों की भाँति, वे मिथ्याहृष्टि ही हें ।--यह बात भगवान 
कुंदकुंदाचार्यदेव ने ३२१-२२-२३वीं गाथा में कही है। 
(३६) ज्ञानी की दृष्टि और ज्ञान 


अपनी कऋ्रमवद्धपर्यायरूप से द्रव्य स्वयं ही प्रतिसमय उत्पन्न होता 
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है, उसमें अन्य कर्ता की अपेक्षा नहीं है; दूसरे से निरपेक्षरूप से 
द्रव्य में कर्ता-कर्मपना है। द्रव्य अपनी पर्याय को करे, वहाँ भभिका- 
नुसार निमित्त-नेमित्तिकसम्बन्ध का मेल सहज हो भले हो, किन्तु 
ज्ञानी की दृष्टि तो ज्ञायकस्वभाव पर ही है; निमित्तसन्मख ज्ञानी 
की दृष्टि नहीं है । ज्ञानी के जो स्व-परप्रकाशक ज्ञान विकसित हुआ 
है उसमें निमित्त का भी ज्ञान आ जाता है। 


(३७) द्रव्य को लक्ष में रखकर क्रमबद्धपर्याय की बात 


द्रव्य-क्षेत्र-काल-भावरूप वस्तु स्वयं परिणमित होकर प्रतिसमय 
नई-नई क्रमबद्ध अवस्थारूप से उत्पन्न होती है; वस्तु में प्रतिसमय 
आन्दोलन हो रहा है; पहले समय के द्रव्य-क्षेत्र-आाल-भाव दूसरे 
समय सर्वथा ज्यों के त्यों नहीं रहते, किन्तु दूसरे समय में पलटकर 
दूसरी अवस्थारूप से उत्पन्न होते हें। इसलिये पर्याय के बदलने से 
द्रव्य भी परिणमित होकर उस-उस समय की पर्याय के साथ तन्मय- 
रूप से वर्तता है ।--इस प्रकार द्रव्य को लक्ष में रखकर कऋरमबद्ध- 
पर्याय की बात है। पहली बार के आउ प्रवचनों में यह बात अच्छी 
तरह विस्तारपूर्वक आ गई है। 
: (>-देखो प्रथम भाग प्रवचन ८वाँ पेरा नं. १८८) 
(३८) परमार्थतः सभी जीव ज्ञायकस्वभावी हैं;-किन्तु ऐसा कौन 
जानता है? 
सभी जीव अनादि-अ्रनन्त स्व-परप्रकाशक ज्ञायकस्वभावरूप हो 
हैँ । जीव के एकेन्द्रिय से लेकर पंचेन्द्रियादि जो भेद हें वे तो पर्याय- 
अपेक्षा से तथा शरीरादि निमित्तों की अपेक्षा से हैँ; किन्तु स्वभाव 
से तो सब जीव ज्ञायक ही हैं ।--ऐसा कौन जानता है ?--जिसने 
अपने में ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि की हो वह दूसरे जीवों को भी. 
वैसे स्वभाववाला जानता है । व्यवहार से जीव के अनेक भेद हें, 
किन्तु परमार्थ से सभी जीवों का ज्ञायकस्वभाव है,-ऐसा जो जाच ले 
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उसको व्यवहार के भेंदों का ज्ञान सच्चा होता है,। अंज्ञानी तो 
व्यवहार को जानते हुए उसीको जीव का स्वरूप मान लेता है; 
इसलिये उसे पर्यायब॒द्धि से अनन्तानबन्धी राग-द्वेष होता है, धर्मी 
को ऐसा राग-द्वेष नहीं होता । 

(३६९) “क्रमबद्धपर्याय” और उसके चार हृष्टान्त 


यहाँ आचार्यंभगवान कहते हैं कि जीव की क्रमबद्धपर्यायरूप से 
जीव स्वयं उत्पन्न होता है और अजीव की क्रमबद्धपर्यायरूप से 
अजीव स्वयं उत्पन्न होता है, कोई किसीका कर्ता या बदलनेंवाला 
नहीं है। पर्याय का लक्षण ऋरमवर्तीपना है। क्रमवर्ती कहो या ऋरमबद्ध 
कहो, या नियमबद्ध कहो; प्रत्येक द्रव्य अपनी व्यवस्थित क्रमबद्ध- 
पर्यायरूप से उत्पन्न होता है; आत्मा अपने ज्ञायकप्रवाह के क्रम में 
रहकर उसका ज्ञाता ही है। 

(१) पर्याय क्रमवर्ती है, उस ऋमवर्तीपने का अर्थ “पादविक्षेप” 
करते हुए पंचाध्यायी की १६७वीं गाथा में कहते हें कि-- 

“अस्त्यन्न यः प्रसिद्धः क्रम दृति धातुश्च पादविक्षेपे । 
क्रमति क्रम दृति रूपस्तस्य स्वार्थानतिकमादेषः ॥!? 

'क्रम' धातु है वह “'पादविक्षेप' ऐसे अर्थ में प्रसिद्ध है, और अपने 
अर्थ अनुसार 'क्रमति इति क्रम:--ऐसा उसका रूप है। 

पादविक्षेप' अर्थात्‌--जव मनृष्य चलता है तब उसका दायाँ 
और बाँया पैर एक के बाद एक क्रमशः उठता है; दायें के बाद 
वायाँ और बायें के बाद दायाँ,--ऐसा जो चलने का पादक्तरम है वह 
उलठा-सोधा नहीं होता; उसी प्रकार जीव-अजीव द्र॒व्यों का परिणमन 
भी क्रमवद्ध होता है; उनकी पर्यायों का क्रम उलटा-सीधा नहीं 
होता । इस प्रकार “क्रमबद्धपर्याय” के लिये एक हृष्टांत तो. 'पाद- 
विक्षेप' का अर्थात्‌ चलने के प्राकृतिक क्रम का है। 


(२) दूसरा हृष्टांत नक्षत्रों का है, वह भी प्रकृति का है। प्रमेय- 
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कमलमात्ंड (३-१८) में “्रमभाव' के लिये नक्षत्रों का हृष्टांत 
दिया है। जिस प्रकार कृतिका, रोहिणी, मृगशीषं...आदि सभी नक्षत्र 
ऋ्रमबद्ध ही हें; वर्तमान में .'रोहिणी' नक्षत्र उदयरूप हो तो," उसके 
पहले 'कृतिका' .नक्षत्र ही था, और अब “मृगशीर्ष” नक्षत्र ही 
आयेगा,--ऐस। निर्णय हो सकता है। यदि नक्षत्र निरिचतू--क्रमबद्ध 
ही न हों तो, पहले कौन-सा नक्षत्र था और अब कौन-सा नक्षत्र 
आयेगा उसका निर्णय हो ही नहीं सकता । उसी प्रकार प्रत्येक द्रव्य 
में उसकी तीनोंकाल की पर्यायें निश्चित्‌ ऋमवद्ध ही हें; यदि द्रव्य 
की क्रमबद्धपर्यायें निश्चित्‌ न हों तो ज्ञान तीनकाल का किस प्रकार 
जानेगा ? आत्मा का ज्ञानस्वभाव है, और ज्ञान में सर्वज्ञता को शक्ति 
है--ऐसा निर्णय करे तो उसमें क्रमबद्धपर्याय की स्वीकृति आ ही जाती 
है। जो क्रमबद्धपर्याय को स्वीकार नहीं करता उसे ज्ञानस्वभाव का 
या सर्वज्ञ का यथार्थ निर्णय नहीं हुआ है। 

(३) क्रमबद्धपर्याय के लिये तीसरा हृष्टान्त नक्षत्रों की भाँति 
सात वारों' का है। जिस प्रकार सात वारों में रवि के बाद सोम, 
और उसके बाद मंगल...बुध...गुरु....शुक्र....रानि--इस प्रकार क्रमानुसार 
ही आते हें; रवि के बाद सीधा बुध और बुध के बाद शनि कभी 
नहीं आता | भिन्‍न-भिन्‍त देशों या भिन्‍त-शभिन्‍त भाषाओं में सात 
वारों के नाम भले ही अलग-अलग बोले जाते हों, किन्तु सात वारों 
का जो क्रम है वह तो सर्वन्न एक-सा ही है; सब देझ्षों में रवि के 
बाद सोमवार ही आता है, और सोमवार के परचात्‌ मंगलवार ही 
आता है। रविवार के बाद बीच में सोमवार आये विना सीधा 
मंगलवार झा जाये--ऐसा कभी किसी देश में नहीं होता । उसी प्रकार 
द्रव्य की जो क्रमबद्धपर्याय है वह कभी किसी द्रव्य में उलटी-सीधी 
नहीं होती । सात वारों में, जिस वार के पश्चात्‌ जिस वार का क्रम 
होता है वही वार आता है; उसी प्रकार द्रव्य में जिस पर्याय के 
पश्चात्‌ जिस पर्याय का क्रम (स्वकाल) होता है वही पर्याय होती 
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है। यह ज्ञायकजीव अपने ज्ञायकंपने को भूलकर - उसमें . फेरफार 
करना चाहे तो वह मिथ्याहष्टि है; क्योंकि वह पर में कंतू.त्व मान- 
कर उसे बदलना चाहता है। में ज्ञाता हँ--इस प्रकार ज्ञानसन्मुख 
परिणमित न होकर, रागादि का कर्ता होकर परिणमित होता है; 
वह जीव क्रमवद्धपर्याय का ज्ञाता नहीं है। ऋमबद्धपर्याय का ज्ञाता तो 
ज्ञायकसन्मुख रहकर रागरादि को भी जानता ही है। उसे स्वभावसन्मुख 
परिणमन में शुद्ध पर्याय ही होती जाती है। 


(४) “क्रमवद्धपर्याय” का चौथा हृष्टांत है--माला के मोती का। 
जिस प्रकार १०८ मोतियों की माला में प्रत्येक मोत्ती का क्रम नियमित 
है; किसी मोती का क्रम इधर-उधर नहीं होता; उसी प्रकार द्रव्य 
की अनादि-अनन्त पर्यायमाला-पर्यायों की पंक्ति--है, उसमें प्रत्येक 
पर्याय ऋ्रमबद्ध है; कोई पर्याय इधर-उधर नहीं होती। (--देखो, 
प्रवचनसार गाथा ६६ टीका) 


देखो, यह वस्तुस्वरूप ! 
(४०) है जीव ! तू ज्ञायक को लक्ष में लेकर विचार 


भाई, यह समझने के लिये कहीं बड़े-बड़े न्यायशञास्त्रों का 
अध्ययन करना पड़े ऐसा नहीं है। आत्मा का ज्ञानस्वभाव है उसे 
लक्ष में लेकर तू विचार कर कि इस ओर में ज्ञायक हँ--मेरा सर्वज्ञ- 
स्वभाव है,--तो सामने ज्ञेयवस्तु की पर्याय क्रमबद्ध ही होगी या 
अक्रमबद्ध ? अपने ज्ञानस्वभाव को सामने रखकर विचार करे तो 
यह कऋ्रमवद्धपर्याय की बात सीधी जम जाये ऐसी है; किन्तु ज्ञायक- 
स्वभाव को भूलकर विचार करे तो एक भी वस्तु का निर्णय नहीं 
हो सकता। निर्णय करनेवाला तो ज्ञायक है, उस ज्ञायक के ही 
निर्णय बिना पर का या कऋ्रमबद्धपर्याय का निर्णय करेगा कौन ? 
“में ज्ञायक हूँ--इस प्रकार स्वभाव में एकता करके ' साधकजीव 
शायकभावरूप ही उत्पन्त होता है। जिसकी मख्यता है उसीका- 
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केर्ता-भोक्‍ता है। ज्ञानी को रांग की मुख्येतां नहीं है इसलिये उसका 
कर्ता-भोकता . नहीं :है । राग को गौण करके, व्यवहार मानकर अभतार्थ 
केंहा है इंसलिये ज्ञानी रागरूप से उत्पन्न होता ही नंहीं। इस 
प्रकार अभेद की बात: है; --ज्ञायक में अभेद हुआ वह, ज्ञान-आनंद- 
श्रद्धादिक्प ही उत्पन्त होता है; - राग में अमेद नहीं है इसलिये वह 
रागरूप से उत्पन्त हो नहीं होता ।' श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र-आनन्दादि के 
निर्मल क्रमबद्ध परिणामरूप ही ज्ञानी उत्पन्न होता है। 
४ १) ऋ्रमवद्धपना किस प्रकार है ? / 
यहाँ “क्रमबद्धपरिणाम” कंहा जाता है, उसका क्‍या अर्थ ? पहले 
एक गुण परिणमित होंता है, फिर दूसरा और उसके बाद तीसरा 
“ऐसा क्रमबद्धपरिणाम का श्रर्थ नहीं है। अनन्त गण हैं वे कहीं 
एक के बाद एक परिणमित नहीं होते । गुण तो सब एकसाथ ही 
परिणमित होते हें इसलिये. अनन्त गुणों के अनन्त परिणाम 
एकसाथ हैं; किन्तु यहाँ तो गुणों के परिणाम एक के बाद 
एक (ऊर्ध्वक्रम से) उत्पन्न होते हैं उसकी बात है। गुणं सहभाव- 
रूप--एकसाथ--हें; किन्तु पर्याय क्रमभावरूप--एक के बाद एक 
“हैं । एक के बाद एक होने के उपरान्त वह प्रत्येक पर्याय स्वकाल 
में नियमित--व्यवस्थित है।--नयह बात लोगों को जमती नहीं है 
झौर फेरफार करना--पर का कतुत्व-मानते हें। आचार्यप्रभु सममाते 
हैं कि भाई ! ज्ञानस्यभाव तो सब को जानता है या किसी को बदल 
देता है ? अपने ज्ञानस्वभाव की प्रतीति करके तू स्वोन्मूल हो जा 
और पर को बदलने की मिथ्याबुद्धि छोड़ दे । 
(४२) # ज्ञान और ज्ञेय की परिणमन घारा; 
क# केवलीभगवान के दृष्टांत से साधकदशा की समझ 


केवलज्ञानी भगवान को परिपूर्ण स्व-परप्रकाशकभाव परिणमित 
हो रहा है और सामने संपूर्ण ज्ञेग ज्ञात हो गया है। सारे ज्ञेय 


[१७४] 


क्रमचद्ध परिणमित हो रहे हैं और यहाँ पूर्ण ज्ञान तथा उसके साथ _ 
पूर्ण आनन्द, वीर्यादि ऋ्रमबद्ध परिणमित हो रहे हें। ज्ञान और ज्ञेयः 
दोनों व्यवस्थित--क्रमबद्ध परिणमित हो रहे हें तथापि कोई किसीको 
बदलता नहीं है, किसीके कारण कोई नहीं है। 

जशेयों में पहले समय जो वर्तेमानरूप है वह दूसरे समय भूतरूप 
हो जाता है, और भविष्य उस वत्तमानरूप होता जाता है इस 'प्रकार 
ज्ञान की पर्यायें भी बदलती हें; परन्तु ज्ञान तो भूत भविष्य गौर 
वर्तमान तीनों को एकसाथ जानता है, वह कहीं क्रम से नहीं जानता । 
यहाँ पूरा ज्ञायकभाव और सामने सब ज्ञेय-- इस प्रकार ज्ञान और 
शेय की परिणमनघारा चली जाती है, उसमें बीच में भगवान को 
रागादि नहीं आते | यहाँ केवलीभमगवान का उदाहरण देकर ऐसा 
समभाना है कि--जिस प्रकार भगवान अकेले ज्ञायकभावरूप ही परि- 
णखमित होते हैं उसी प्रकार साधकज्ञानी भी अपने ज्ञायकस्वभाव के 
अवलम्बन से ज्ञायकभावरूप ही परिणमित होते हें; उनका.- ज्ञान 
राग को ज्ञेयरूप से जानता हुआ प्रवरतित नहीं होता । “भगवान का 
केवलज्ञान लोकालोक का अवलंबवन लेकर प्रवर्तित होता है”--ऐसा 

कहा जाता है, किन्तु वह तो ज्ञान के परिपूर्ण सामथ्यें की विशालता. 

बतलाने के लिये कहा है; केवलज्ञान में कहीं पर का अवलंबन नहीं 
है। उसी प्रकार साधक के ज्ञान में अपने ज्ञायकस्वभाव- के सिवा 
अन्य किसी का अवलंबन नहीं है। 

केवलीभगवान को तो रागादिरूप व्यवहार रहा ही नहीं है; 
साधक को भूमिकानुसार अल्प रागादि हैं वे व्यवहारज्ञेयरूप से हें; 
इसलिये कहा है कि “व्यवहार जाना हुआ उस काल में प्रयोजनवान 
है” किन्तु साधक को उस व्यवहार का अवलम्बन नहीं है; अव- 
लम्बन तो अंतर के परमार्थभृत ज्ञायकस्वभाव का ही है। स्व-पर- 
प्रकाशक ज्ञानसामर्थ्य में उस-उस काल का व्यवहार और निमित्त जश्ेय- 
रूप से हैं। 


| [१०५] 
(४३) “जीव” कैसा ? और जीव की प्रभ॒ता काहे में ? 


यहाँ स्वभाव के साथ अभेद होकर जो परिणाम उत्पन्न हुए 
उन्हींको जीव कहा है; रागादि में श्रभेद होकर वास्तव में ज्ञानी 
जीव उत्पन्न नहीं होता। ज्ञायकभाव के अवलस्बन से जो निर्मल 
परिणाम उत्पन्त हुए वे जीव के साथ अभेद हैं, इंसलिये वे जीव हें, 
उनमें राग का या अजीव का अवलम्बन नहीं है इसलिये वे अजीव 
नहीं है। 

देखो, यह जीव की प्रभुता ! प्रभो ! अपनी प्रभुता में तू है,-- 
राग में या अजीव में तू नहीं है। तेरी प्रभृता तेरे ज्ञायकस्वभाव के 
अवलम्बन में है, श्रजीव के अवलम्बन में तेरी प्रभुता नहीं है। अपने 
ज्ञायकभाव के परिणमन में तेरी प्रभुता है, राग के परिणमन में तेरी 
प्रभुता नहीं है। कोई भगवान जगत के नियामक हें--यह बात तो भूठ 
है, किन्तु तेरा ज्ञानस्वभाव स्व-पर का निश्चायक है--निश्चय करनेवाला 
है--ज्ञाता है। ज्ञेब की क्रमबद्ध अवस्था के कारण यहाँ वैसा परिणमन 
होता है-ऐसा भी नहीं है। और ज्ञान के कारण ज्ञेयों का ऋमबद्ध 
ऐसा परिणमन होता है-ऐसा भी नहीं है। 


(४४) “पर्याय-पर्याय में ज्ञायकपनें का ही काम” 


देखो, ग्राम का स्टेशन बाजार से बिलकुल निकट है। दो मिनट 
में स्टेशन पहुँचा जा सके-इतने निकट है। कभी गाड़ी में जाना हो, 
झ्ौर घर भोजन करने बैठे हों वहाँ गाड़ी की सीटी सुनाई दे। 
पहले धीरे-धीरे भोजन कर रहे हों और गाड़ी आने की सूचना 
मिलते ही जल्दी खाने की इच्छा हो जाये तथा और भी जल्दी से 
उठने लगें; तथापि सब क्रमबद्ध अपने-अपने कारण ही है । 

. “गाड़ी आई इसलिये ज्ञान हुआ--ऐसा नहीं है, और 

-ज्ञान - के कारण गाड़ी नहीं आई है। 
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-गाड़ी आने का ज्ञान हुआ इसलिये उस ज्ञान के कारण जल्दी 
खाने की इच्छा हुई-ऐसा भी नहीं है; 
-ज्ञान के कारण या इच्छा के कारण खाने की क्रिया में शीघ्रता 
आई--ऐसा भी नहीं है। 
-अत्येक द्रव्य स्वतंत्ररूप से अपनी-अपनी क्रमबद्ध योग्यतानुसार 
परिणमित होता है,-ऐसा समझे तो ज्ञायकत्व हुए बिना न रहे। 
इसी प्रकार, कोई मनुष्य घूमने जाये और धीरे-धीरे चल रहा 
हो, किन्तु जहाँ पानी बरसना प्रारम्भ हो कि एकदम तेजी से पैर 
उठने लगते हेँँ;--इसमें भी उपरोक्त हृष्टान्त को भाँति जीव-अ्रजीव 
के परिणमन की स्वतंत्रता समझ लेना चाहिये और इसी प्रकार सर्वत्र 
समभना चाहिये | लोक में कहावत है कि-- “दाने-दाने पर खाने- 
वाले का नाम;” उसी प्रकार यहाँ “पर्याय-पर्याय में स्वकाल कां 
, नाम” है; और आत्मा में “पर्याय-पर्याय में ज्ञायकपने का ही काम” 
हो रहा है। किन्तु मूृढ़ जीव विपरीतदृष्टि से पर का कतृ त्व 
मानता है। । 


(४५) मढ़ जीव मुँह आये वैसा बकता है 
नल हसन» वीक लजीलअब.0. 23“ अमन विवश ली शक लि दशक ध मद कल कि हा 


शरीर की बात आये वहाँ अज्ञानी कहता है कि--“जीव के बिना 
कहीं शरीर की क्रिया हो सकती है? जीव हो तभी शरीर की 
क्रिया होती है।” इसका अर्थ यह हुआ कि जीव हो तो अजीव के 
परिणाम होते हें, यानी श्रजीव में तो मानो कुछ शक्ति ही न हो ! 
“ऐसा वह मढ़ मानता है। 


और जहाँ कर्म की बात आये वहाँ वह भज्ञानी ऐसा कहता है 
कि-- “भाई ! कर्म का जोर है, कर्म जीव को विकार कराते हें 
और कर्म ही उसे भटकाते हें ! ”--अरे भाई ! अजीव में बल तो 
नहीं था, फिर कहाँ से आ गया ? कर्म जीव को बलात परिणमित 
कराते हैँ;--यानी जीव. में स्वाधीन परिणमन- करने की तो मानो 
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कोई शक्ति ही न हो-ऐसा वह मूढ़ मानता है। जीव-अजीन की 
स्वतंत्रता के भात बिना अज्ञानी क्षण. में इधर और क्षण में उघर, 
जैसा मुँह आये वैसा बकते हैं। 

(४६) अज्ञानी की बिलकुल विपरीत बात; ज्ञानी की अपूर्वेहष्टि 


पुनरच, थर्मामीटर का हृष्ठान्त देकर कोई कोई ऐसा कहते हैं 
कि--जितना बुखार हो उतना ही थर्मामीटर में आता है; उसी प्रकार 
जितना उदय हो तदनुसार ही विकार होता है ।--यह बात भी भूठी 
है। भाई, तेरी दृष्टि विपरीत है और तेरा दृष्टान्त भी उलटा है। 
किसी समय १०४५ डिग्री बुखार हो, तथापि थर्मामीटर में उतना नहीं 
श्राता । उसो प्रकार उदयानुसार हो जीव को विकार हो-ऐसा कभी 
होता ही नहीं । ह 

“उदयानूसार ही विकार होता है/-यह बात तो महान स्थूल- 
विपरीत है। किन्तु, जीव स्वयं विकार करके उदय को निमित्त बनाये 
-यह्‌ बात भी यहाँ नहीं है। जो अज्ञानो जोव विकार का कर्ता 
होता है उसीको कर्म के साथ सम्बन्ध है, किन्तु ज्ञानी तो ज्ञायक- 
भावरूप ही प्ररिणमित होते हें, ज्ञायकमाव में कर्म के साथ सम्बन्ध 
ही नहीं है --ऐसी ज्ञायकस्वभाव को दृष्टि करके स्वसन्मुख ब्ाता- 
रूप से परिणमित होना हो अपूर्व धर्म है, और वह जीव वास्तव 
में अकर्ता है। अकर्तापनेरूप अपना जो ज्ञायकभाव है उसका वह 
कर्ता है, किन्तु राग का या कर्म का कर्ता नहीं है । 


(४७) “मूर्ख... 
' देखो, शास्त्र में ऐसा आता है कि--“कत्थवि बलिजो जीवो, 
कत्थवि कम्माइ हुंति बलियाइ......--अर्थात्‌ कभी जीव बलवान होता 


है और कभी कर्म बलवान हो जाते हैं”;-किन्तु अज्ञानी उसका 
आशय नहीं समझते और विपरीत मानते हैं। जीव ने पुर्पाव . नहीं 
किया तब निमित्त से कर्म को बलवान कहा । परल्तु कर्म का उदय 
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ही जीव को जबरन्‌ राग-हवं घरूप परिणमित करता है-ऐसा जो 
मानता है उसे तो पं. बनारसीदासजी नाटक समयसार में 'मूर्ख! 
कहते हैँ-- 

कोऊ मूरख यों कहै, राग दोष परिनाम । 

पुरगगल की जोरावरी बरते आतसराम ॥ ६२ ॥” 
(४८) विपरीत मान्यता का जोर !! ( उसके चार उदाहरण ) * 

(१) विपरीत दृष्टि ही जीव को सीधा नहीं समझने देती। 

देखो, “उदयानुसार विकार होता है”--ऐसा माननेवाले को भी उदया- 
नुसार तो विकार होता ही नहीं; उसके ज्ञास्त्रस्वाध्यायादि में 
(भले ही विपरीत हदृष्टिपूर्वक ) मंदराग तो वर्तता है; ज्ञान में 
भी इसी प्रकार आता है; कर्म के उदयानुसार विकार होता है-- 
ऐसा कहीं उसके ज्ञान में तो ज्ञात नहीं होता, तथापि उसकी विपरीत 
हृष्टि का बल उसे ऐसा मनाता है कि “उदंयानसार विकार 
होता है।” उसको विपरीत मान्यता में मिथ्यात्व का . इतना जोर 
पड़ा है कि अनंता उदय आये तो मुझे वैसा होना पड़ेगा--ऐसा उसका 
अभिपष्राय वर्तता है; इसलिये उसमें तीत्र मिथ्यात्व सहित निगोददशा 
की ही आराधना का जोर पड़ा है। 


(२) इसी प्रकार विपरीत दृष्टि का दूसरा उदाहरण :-- स्थानक- 
वासी के तेरापंथी लोग असंयमी के प्रति दया-दानादि भावों को भी 
पाप मनाते हें। किसी जीव के बचाने का या दानादि का भाव हो 
तब उसे अपनेको कोमल परिणामरूप शूभभाव है;। उस समय 
उसके ज्ञान में भो ऐसा हो ख्याल आता है कि यह कुछ शुभपरि- 
शाम है; उस समय ज्ञान में कहीं ऐसा ख्याल नहीं आता कि “यह 
पाप परिणाम है;” किन्तु विपरीत श्रद्धा का जोर ऐसा है कि अपने 
को शुभभाव होने पर भी उसे पाप मनाती है। दया-दान को पाप 
माननेवाले तेरापंथी को भी दया-दान के समय कहीं पापभाव नहीं 
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है; तथापि विपरीत हृष्टि के कारण वह उसे पाप मानता है। 


(३) इसी प्रकार तीसरा उदाहरण :-- जिन प्रतिमा के दर्शोेन- 
पूजन--भक्ति आदि में शुभभाव है: तथापि स्थानकवासी उसे पाप 
मनाते हें; जिनप्रतिमा के दशनादि में उसे शुभभाव होते हें तथापि, 
और ज्ञान में भी उस समय “यह शुभ है”-ऐसा आने पर भी, 
विपरीत मान्यता का जोर उस शूभ को भी पाप मनाता है। 

(४) एक चौथा उदाहरण यह है कि--दया, पूजा या ब्रतादि का 
भाव शूभराग है, वह कहीं धर्म नहीं है; तथापि मिथ्याहष्टि को 
विपरीत मान्यता उसे धर्म मानती है। उस शुभराग के समय अज्ञानी 
को भो ज्ञान में तो ऐसा आया है कि--“यह राग हुआ,” किन्तु धर्म 
हुआ-ऐसा कहों ज्ञान में नहीं आया है; अर्थात्‌ राग के समय उस 
राग का ही ज्ञान हुआ है; तथापि विपरीत दृष्टि के कारण वह राग 
को धर्म मानता है। राग से धर्म माननेवाले को स्त्रयं भो कहों राग 
से धर्म नहीं हो जाता, तथापि विपरीत मान्यता का जोर उसे इस 
प्रकार मनाता है। 

--वह विपरीत मान्यता कैसे दूर हो 7-यह बात आबचार्यदेव 
समभाते हैं । 

(४९) ज्ञायक सनन्‍्मृूख हो !-यही जेनमार्ग है 

हे भाई ! एक.बार तू स्वसन्मूत हो और ज्ञायकस्वभाव को 
प्रतीति में लेकर श्रद्धा-ज्ञान को सच्चा बना, तो तुके सब सीधा- 
सच्चा भासित होगा और तेरी विपरीत मान्यता दूर हो जायेगी। 
उपयोग को अच्तरोन्मुख करके “में ज्ञायक हूँ”-ऐसा जब तक वेदन 
न. हो तब तक सम्यग्दशन नहीं होता और विपरीत मान्यता भी नहीं 
टलती । बस ! ज्ञान को अन्तरोन्मुख करके आत्मा में एकाग्र किया 
उसमें सम्पूर्ण मार्ग का समावेश हो गया, सारा जैनशासन उसमें 
आ गया। 
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(५०) सम्यग्हष्टि--जाता क्‍या करता है ? 


“स्वेविशुद्धज्ञान” कहो या अभेदरूप से ज्ञानात्मक लुद्ध द्रव्य 
कहो--उसका यह अ्रधिकार है। शुद्ध ज्ञायकद्रव्य की दृष्टि से सम्य- 
ज्ञानी को ज्ञान में क्या क्या होता है उसका यह वर्णन है। सम्य- 
र्शन अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा का ज्ञान होने पर जीव क्‍या करता है? 
“अथवा सम्यर्हृष्टि ज्ञानी का क्या कार्य है? वह यहाँ 
समभाते हैं । 


तत्त्वार्थश्रद्धान वह सम्यग्दर्शन है; सात तत्त्वों में जीवतत्त्व ज्ञायक- 
स्वरूप है। में ज्ञायकस्वरूप जीव हूँ---ऐसा जाननेवाला सम्यक्‍्त्वी 
पर्याय-पर्याय में ज्ञाताभावरूप ही उत्पन्न होता है इसलिये ज्ञातृत्व 
का हो कार्य करता है। ज्ञाता स्त्रय॑ प्रतिक्षण अपने को जावता हुआ 
उत्पन्त होता है। ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि से उत्पन्न होनेवाला ज्ञायक 
ज्ञाता-हष्टापने का ही कार्य करता है; उस क्षण वतंते हुए राग 
का वह ज्ञायक है किन्तु उसका कर्ता नहीं है। ज्ञाता उस काल 
वर्तते हुए रागादि को--व्यवहार को जानता है, वह राग के कारण 
नहीं किन्तु उस समय के अपने ज्ञान के कारण वह राग को भी: 
जानता है। इस प्रकार ज्ञानी जीव अपने क्रमबद्ध ज्ञानपरिणामरूप 
से उत्पन्न होता है। 


[१८१] 
(५१) निमित्त का अस्तित्व कार्य को पराधीनता सूचित नहीं करता 


अजीव भी अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से स्वयं उत्पन्न होता है; 
कोई दूसरा उसका उत्पन्न करनेवाला नहीं है। देखो, घड़ा होता है, 
वहाँ मिट्टी के परमाणु स्वयं उस पर्यायरूप से उत्पन्न होते हैं; 
कुम्हार उन्हें उत्पन्न नहीं करता। कुम्हार ने घड़ा बनाया-एऐसा 
कहना तो मात्र निरम्ित्त के संयोग का कथन है। “निमित्त” कहीं 
नैमित्तिककार्य की पराधीनता नहीं बतलाता। एक वस्तु के कार्य 
के समय निमित्तरूप से दूसरी वस्तु का अस्तित्व हो, वह कहीं कार्य 
की पराधीनता नहीं बतलाता, किन्तु ज्ञान का स्व-परप्रकाशक 
सामर्थ्य बतलाया है। 


(५२) श्री रामचन्द्रजी के दृष्टान्त द्वारा: धर्मात्मा के कार्य की समझ 


जिस समय श्री राम-लक्ष्मण-सीता वन में थे, तब वे हाथ से 
मिट्टी के बेन बनाकर उनमें भोजन बनाते थे। रामचन्द्र जी बलदेव 
थे और लक्ष्मण वासुदेव । वे महान चतुर, बहत्तर कला के ज्ञाता 
इलाका पुरुष थे। जंगल में हाथ से मिट्टी के बतेन बनाकर उनमें 
भोजन बनाते थे। “राम ने बतेन बनाये/--ऐसा कहा जाता है 
किन्तु वास्तव में तो मिट्टी के परमाणु स्वयं उन बर्तनों की अवस्था- 
रूप से उत्पन्त हुए हैं। रामचन्द्र जी तो आत्मज्ञानी थे, और उस 
समय भो वे अपने ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि से ज्ञाताभावरूप ही उत्पन्त 
होते थे; मिट्टी को पर्याय को में उत्पन्न करता हूँ-ऐसा वे नहीं 
मानते थे; स्व-परप्रकाशक ज्ञानरूप से ऋमबद्ध उत्पन्त होते हुए उस 
समय के विकल्प को और बर्तन बनने की क्रिया को जानते थे। 
ज्ञातारूप से ही उत्पन्न होते थे किन्तु राग के या जड़ की क्रिया के 
कर्तारूप से उत्पन्न नहीं होते थे। देखो, यह धर्मी का कार्य ! ऐसी 
धर्मी की दशा है; इससे विपरीत माने तो वह अज्ञानों है, उसे 


घ॒र्म के स्वरूप की खबर नहीं है। 
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(५३) आहारदान प्रसंग के हृष्टान्त से ज्ञानी के कार्य की.समझ 


सुगुप्ति और गुप्ति नाम के मृनिओं का ऐसा अभिग्रह था कि 
राजकुमार हो, वन में हो और अपने ही हाथ से बनाये हुए बर्तेंन 
में विधिपूर्वक आहार दे तो वह आहार लेंगे। ठीक उसी समय 
राम-लक्ष्मण-सीता वन में थे; हाथ से बनाये हुए बर्तन में आहार 
बनाया था और ऐसी भावना कर रहे थे कि कोई मुनिराज पषारें 
तो उन्हें आहार दें; वहीं संयोगवशात्‌ वे मुनिवर पधारे और उन्हें 
विधिपूर्वक पड़गाहुन करके नवधा भक्तिपूर्वकं श्राह्दरदान दिया । 
इस प्रकार मुनियों के अभिग्नह का प्राकृतिक संयोग मिल गया। ऐसा 
संयोग अपने आप हो जाता है। किन्तु ज्ञानी जानते हें कि में तो 
ज्ञायक हूँ; यह आहार देने-लेने की. क्रिया हुई वह मेरा कार्य नहीं 
है; मुनिवरों के प्रति भक्ति का शुभभाव हुआ वह भी वास्तव में 
ज्ञाता का कार्य नहीं है। रामचन्द्रजी ज्ञानी थे, उन्हें इस सबकी 
खबर थी। आहारदान की बाह्यक्रिया के या उस ओर के विकल्प के, 
परमार्थ से ज्ञानी कर्ता नहीं हैं; उस समय अंतर में ज्ञायकस्वभाव के 
अवलम्बन से प्रतिक्षण ज्ञान-श्रद्धा-आनंदादि की पर्याय का स्वयं 
अपने को दान देता है; उस दान में स्वयं ही देनेवाला है और 
स्वयं ही लेनेवाला। निर्मेल पर्यायरूप से उत्पन्त हुआ उसका कर्ता भी 
स्वयं, और सम्प्रदान भी स्वयं । ज्ञान-आनन्द की पंक्ति के सिवा 
रागादि का या पर की पर्याय का आत्मा ज्ञाता है किन्तु कर्ता नहीं 
है; अपनी निर्मेल ज्ञान-आनन्ददशा का ही ज्ञानी कर्ता है। 


छठ्वें-सातवें गुणस्थान में झूलते हुए संत मुनिवरों को देखकर 
ज्ञानी कहें कि--“हे नाथ ! पघारो....पवारो !! मनशुद्धि-वचनशुद्धि- 
कायशुद्धि-आहारशुद्धि....हे प्रभो ! हमारे आँगन को पावन कीजिये ! 
हमारे आँगन में आज कल्पवृक्ष फले, हमें जंगल में मंगल हुआ ।” 
“+तरथापि उस समय ज्ञानी उस भाषा के और राग के कर्तारूप से 
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परिणमित नहीं होते, किन्तु ज्ञायकपने की ही क्रमवद्धपर्याय के कर्ता- 
रूप से परिणमित होते हें। अज्ञानियों को यह वात बैठना कठिन 
होता है। | 


(५४) रामचन्द्रजी के वनवास के दृष्टान्त द्वारा ज्ञानी के कार्य 
की समझ 

. राजगद्दो के बदले रामचन्द्रजी को वनवास हुआ,--तो क्‍या वह 
अक्रमबद्ध हुआ ? अथवा, राजगद्दो का क्रम था, किन्तु ककेयी माता के 
कारण वह बदल गया--ऐसा है ?-नहीं; माता-पिता के या किसी 
और के कारण वनवास की अवस्था हुई ऐसा नहीं है; तथा अवस्था 
का क्रम बदल गया ऐसा भी नहीं है। रामचन्द्रजो जानते थे कि में 
तो ज्ञान हैँ; इस समय ऐसा ही क्षेत्र मेरे ज्ञान के ज्ञेयहूप से होगा; 
--ऐसी हो स्व-परप्रकाशक-शक्तिरूप से मेरी ज्ञानपर्याय उत्पन्त हुई 
है। राजभवन में होऊँ या वन में होऊँ, कित्तु में तो स्व-परप्रका- 
शक ज्ञायकरूप से ही उत््न होता हूँ। राजमहल भी शेय है और 
यह वन भी मेरे ज्ञान का ज्ञेय है; इस समय इस वन को जाने 
ऐसो ही मेरे ज्ञान की स्व-परप्रकाशकशक्ति विकसित हुई है। 
इस प्रकार ज्ञानी को ज्ञायकदृष्टि नहीं छूटती; ज्ञायकद्देष्टि में वे निर्मल 
ज्ञानपर्यायरूप ही उत्पन्न होते हें। 


(५५) ज्ञानी ज्ञाता रहता है; अज्ञानी राग का कता होता है एए है; अज्ञानी राग का कर्ता होता है और 
पर को बदलना चाहता है 


में ज्ञायक हँ--ऐसी हृष्टि करके ज्ञातारूप से न रहकर अज्ञानी 
रागादि का कर्ता हो कर पर के क्रम को बदलने जाता है। उसे 
अभी राग करना हैं और पर को बदलना हैं; किन्तु ज्ञाताहप से 
नहीं रहना है; उसे ज्ञातृत्व नहीं जमता इसलिये उसे ज्ञान के प्रति 
क्रोध है;, तथा पर के ऋमवद्धपरिणमन पर ( वस्तु के स्वभाव पर ) 
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द्वेष है इसलिये उसके क्रम को बदलना चाहता है;--इस प्रकार यह 
मिथ्याहृष्टि के अनंत राग-द्वेष हें। अमुक समय अमुक प्रकार का 
राग बदलकर उसके बदले ऐसा ही राग करू--इस प्रकार जो ह॒ठ 
करके राग को बदलना चाहता है उसे भी राग के साथ एकत्वबुद्धि 
से मिथ्यात्व होता है। भूमिका अनुसार जो राग होता है उसे साधक 
जानते हैँ; उस राग को ज्ञान का ज्ञेय बना देते हैं, किन्तु उसे ज्ञान 
का कार्य नहों बनाते; और राग होने पर ज्ञान में शंका भी नहीं 
पड़तो । ह॒ठपूर्वक राग को बदलने जाये तो उसे उस समय के ( राग 
को भी जाननेवाले ) स्व-परप्रकाशक ज्ञान को प्रतीति नहीं है इस- 
लिये ज्ञान पर ही द्वेष है। ज्ञानी तो ज्ञायकदृष्टि के बल में ज्ञात्तारूप 
से ही उत्तन्‍्तर होते हैं, रागहप से उत्पन्त नहों होते; राग के भी 
ज्ञातार्प से उत्पन्त होते हें किन्तु उसके कर्तारूप से उत्पन्त नहीं 
होते । सम्यग्हष्टि का ऐसा कार्य है। अज्ञानी तो ज्ञायकस्वभाव को 
प्रतीति न रखकर, पर्यायमृढ़ होकर पर्याय को 'बदलना चाहता है; 
अथवा पर ज्ञेयों के कारण ज्ञान मानता है; इसलिये वह ज्ञेयों को 
जानते हुए उन्हींमें राग-द्वेष करके अटक जाता है, किन्तु इधर 
ज्ञायकस्वभाव की ओर नहीं ढलता । 

(५६) जैन के वेष में बौद्ध 


*# बौद्धमती ऐसा कहते हैं कि--'ज्ञेयों के कारण ज्ञान होता है; 
सामने घड़ा हो तो यहाँ घड़े का ही ज्ञान होता है। घड़ें के समय 
घड़े का ही ज्ञान होता है कि “यह हाथी है-ऐसा ज्ञात नहीं 
होता; इसलिये ज्ञेय के कारण ही ज्ञान होता है।” किन्तु उनकी 
यह बात मिथ्या है। ज्ञेगों के कारण ज्ञाव नहों होता किन्तु सामान्य 
ज्ञान स्वयं ही विशेष ज्ञानरूप परिणमित होकर जानता है इसलिये 
ज्ञान की अपनी हो वैसी योग्यता से घड़े आदि का ज्ञान होता है; 
उस ज्ञान के समय घड़ा आदि ज्ञेय तो मात्र निमित्त हें ।--ऐसा 
युक्तिपूवंक सिद्ध करके, अकलंकदेव आचार्यादि महान संतों ने, 
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ज्ेयों के कारण ज्ञान होता है”--यह ब्ात उड़ा.दी- है। उसके बदले 


आज़ जेन. नाम घारण करनेवाले कुछ विद्मत भी .ऐसा . मानते हें 
कि ''निमित्त के कारण ज्ञान होता है, निमित्त के कारण कार्य होता 
है”--तो वे भी बौद्धमती जैसे मिथ्याहृष्टि सिद्ध हुए;. बौद्ध के और 
उनके अभिप्राय में कोई अन्तर न रहा-। 

# पुनरच, जिस प्रकार ज्ञेय के कारण ज्ञान नहीं है, उसी प्रकार 
ज्ञान के कारण ज्ञेय को अवस्था हो--ऐसा भी बहीं है। जिस प्रकारः 
ज्ञेये के कारण ज्ञान होना बौद्ध कहते हें, उसी. प्रकार जेन में भी 
यदि कोई ऐसा माने कि--“ज्ञान के कारण ज्ञेय की अवस्था होती है, 
.--जोव' है इप्तलिये घड़ा होता है, जीव है इसलिये शरीर चलता है, 
जीव है इसलिये भाषा बोली जाती है”-नो यह मान्यता भी मिथ्या 
है। ज्ञान श्रीर ज्ञेय दोनों की अवस्था क्रमबद्ध स्तर्तत्रर्प से अपने- 
अगने कारणं ही हो रही है। 


# और, राग भी व्यवहार से ज्ञाता का ज्ञेय है। जिस प्रकार 
ज्ञेय के कारण ज्ञान, या ज्ञान के कारण जशेय नहों है, उसी प्रकार 
राग के कोरण ज्ञान या ज्ञान के कारण राग भी नहीं हैं। राग हो 
वहाँ ज्ञान में भी राग ही ज्ञात होता है वहाँ अज्ञानो को ऐसा भ्रम 
हो जाता है कि यह राग है इसलिये उसके कारण राग का ज्ञान: 
होता है; इसलियें राग से पृथंकू-राग के अवलम्बन से रहित--ऐसा 
ज्ञान उसे भासित नहीं होता । में ज्ञायक हूँ और मेरे ज्ञायकस्वभाव 
में यह ज्ञान का प्रवाह आता है-ऐसोी प्रतीति में ज्ञानी राग का 
भी ज्ञाता ही रहता है। 

(५७) सच्चा समभनेवाले जीव का विवेक कसा होता जीव का विवेक कैसा होता है ? 

प्रदव :-- प्रत्येक वस्तु की क्रम॑बद्धपर्याये स्वयं अपने से ही होती 
है--ऐसी क्रमबद्धपर्याय की बात सुनेंगे तो. लोग देव-गुरु-शास्त्र को 
बहुमान छोड़ देंगे; और जिन-मन्दिरादि नहीँ बनवायेंगे ? 


हा हा 
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उत्तर :-- अरे भाई ! जो यह बात समझेगा उसीको समझाने- 
वाले का सच्चा बहुमोत आयेगा । .निरचय से अपने ज्ञायकस्वभाव को 
जाना तब क्रमंबद्धपर्याय का ज्ञान सच्चा हुआ । ज्ञायकस्वभाव के सन्‍्मुख 
होकर क्रमबद्धपर्याय की अपूर्व बात जो समझा, उसे वह बात सम- 
भानेवाले वीतरागी देव-गुरू-शास्त्र के प्रति भक्ति का भाव आये 
बिना नहीं रहेगा । “में ज्ञायक हूँ--इस प्रकार ज्ञायक की श्रद्धा करके 
जो क्रमवद्धपर्याय को जानेगा वह अपनी भूमिका के राग को भी 
जानेगा । किस भूमिका में कैसा राग होता है और कैसे निमित्त होते 
हैं उनका भो वह विवेक करेगा। यह तो . जागृतमार्ग है, यह कहीं 
अंधमार्ग नहीं है। साधकदशा में राग होता है, किन्तु उस राग को 
वृत्ति कुदेवादि के प्रति नहीं जाती, किन्तु सच्चे देव-गुरु के बहुमान 
की ओर वृत्ति जाती है। जो सच्चा समझे वह स्वच्छन्दी हो हो नहीं 
सकता, सच्ची समझ का फल तो वीतरागता है। वीतरागी देव-गुरु 
का बहुमान आने से बाह्य में जिनमन्दिर बनवाने आदि के भाव 
आते हैं; किन्तु बाह्य में तो उसके अपने काल में जेसा होने योग्य 
हो वैसा होता है। इसी प्रकार अष्ट द्वव्यों से भगवाव की पुजादि 
में भी समझ लेना चाहिये। उस काल वैसा राग होता है और उस 
समय ज्ञान भी वेसा ही जानता है; तथापि उस ज्ञान के या राग 
के कारण वाह्मक्रिया नहीं होती। उस समय भी ज्ञानी जीव तो 
अपने ज्ञानभाव का ही कर्ता है। 

ज्ञनभाव जीवतत्त्व है; 

राग आस्रवतत्त्त है; और 


बाह्य शरीरादि की क्रिया. अजीवतत्त्व है। 


. उसमें किसो के कारण कोई नहीं है। इस प्रकार प्रत्येक तत्त्व 
का भिन्न-भिन्न स्वरूप पहिचानना चाहिये, तभी सच्ची तत्त्वार्थश्रद्धा 


होती है। 
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(५८) अपत्ती पर्याय -में ही अपना प्र...भाव है 


कोई कहता है कि--आपके प्रभाव से यह सब रचना हुई (-- 
यह सब तो विनय की भाषा है। वास्तव में “प्रभाव” किसी का किसी 
पर नहीं है। सब की पर्याय में अपना-अपना ही प्र....भाव (विशेष 
प्रकार से भवन) है। आत्मा अपने ज्ञानरूप विशेषभाव से परिण- 
मित हो, उसीमें उसका प्रभाव है; स्वयं अपने जिस निर्मेल भाव- 
रूप से परिणमित हो उसीमें अपना प्रभाव है। किन्तु जीव का 
प्रभाव अजीव पर या अजीव का प्रभाव जीव पर नहीं है; प्रत्येक तत्त्व 
भिन्‍त-भिन्‍न है; एक का दूसरे में अभाव है; इसलिये किसी का 
प्रभाव दूसरे पर नहीं पड़ता। एक पर दूसरे का प्रभाव कहना- 
मात्र निरमित्त का कथने है । (विशद्येष के लिये देखो, प्रथम भाग, 
प्रवचन चौथा, नं. १०८). 


(५६) क्रमबद्ध के नाम पर मूढ़ जीव की गड़बड़ी 


कुछ मूढ़ लोग ऐसी गड़बड़ी करते हैं कि---“पर्याय क्रमबद्ध जब होना 
हो तब हो जाती है; इसलिये चाहे जिस वेष में और चाहे जिस 
दशा में मुनिपना आ जाता है।” किन्तु चाहे जैसे मिथ्यासम्भ्रदाय 
को मानता हो और चाहें जैसे निरित्त में विद्यमान हो, तथापि क्रम- 
बद्ध में मुनिपता या सम्यर्दश्शन भा जाये-ऐसा कभी होता ही नहीं । 
अरे भाई ! क्रमबद्धपर्याय क्या वस्तु है उसकी तुझे खबर नहीं है; 
सम्यग्दर्शन और मुनिपनें की दशा कसी होती है उसकी भी तुझे 
खबर नहीं है। अंतरंग ज्ञायकभाव में लीन होकर मुनिदक्ा प्रगट हुई 
वहाँ निमित्तरूप से जड़शरोर की दशा नग्न हो होती है। अब यह 
बात प्रसिद्धि में आने से कुछ स्वच्छनदी लोग क्रमबद्ध के शब्द पकड़- 
कर बात करना सीखे हैं। किन्तु यदि ऋमबद्धपर्याय को यथार्थ समझे 
तब तो निर्मित्त आदि चारों पक्षों का मेल बराबर मिलना चाहिये । 


चर] 
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(६०) ज्ञायक और क्रप्बद्ध का निर्णय. करके. स्वाश्नर्य का. परिणमर्त 
हुआ, उसमें ब्रत-प्रतिक्रमण आदि सारा जेनशासन आजाता है 


प्रइन :-- ईस क्ंम्द्धपर्याय में ब्रत-समिति-यगुप्ति-प्रतिक्रमण--प्रत्या- 
ख्योन-प्रायश्चित आदि कहाँ आये ? 


उत्तर :-- जिसका ज्ञान पर से हटकर ज्ञायुक में .एकाग्र हुआ 
है, उसीको कऋ्रमबद्धपर्याय का निर्णय है, .और ज्ञायक- में एकाग्र 
होकर परिणमित हुआ उसमें ब्रत-समिति आदि सब कुछ आ जाता 
हैं। ज्ञायकस्वभाव में ज्ञान को एकाग्रता-वह ध्यान है और उस ध्यान 
में निवचय ब्रंत-तप-प्रत्यख्यानादि सबका समावेश- हो जाता है। 
लियभसार की ११६९६वीं गाथा में कहा है कि-- 
आप्मस्वरूपालम्बनभावेन .तु सर्वभाव परिहारम्‌। 
शकक्‍नोति कठु जीवस्तस्माद ध्यान॑ भवेत्‌ सर्वेस्‌ ॥ ११६ ॥ 
निज आत्मा का आश्रय कर के ज्ञान एकाग्र हुआ वह निश्चय 
धर्मध्यान है, और वह निरचय धघर्मंध्यान ही सर्व परभावों का अभाव 
करने में समर्थ है; “तम्हा माण़ हवे सव्बं--इसलिये ध्यान सर्वेस्थ 
है; शुद्ध आत्मा के ध्यान में सर्व निदच्॒य आचारों (पंचांचार ) का 
समावेश हो जाता है। 


जो श्रात्मा के ज्ञायकस्वभाव का और क्रमबद्धपर्याय का निर्णय 
नहीं करता, उसे कभी धर्मध्यानं नहीं होता। ध्यान अर्थात जीन कीं 
एकाग्रता | ज्ञायक की ओर ने ढंले, फ्रेमबर््धपर्याय की ने जांनें, और 
पर में फेरफार कंरनां मारनें-ऐसे जीव कां ज्ञोंने परंसंन्मुर्खर्ता से 
हटकर स्व में एंकाग्र होता :ही नहीं, इंसंलिंयें उसे धंर्मध्यान होता हीं 
नेहीं; पर में एकांग्रतं। द्वारा' उसे तो विपंरीतं ध्यान होतो-है। ज्ञांनी 
तो ज्ञायक का और त्रमंबद्धपर्यीयं' को निरेय करेंकें, ज्ञायके में ही' 
एंकाग्रहष्ठि ' से ऋमवर््धेज्ञांतारूंप से ही पेरिशामितं होतां है। शौक 
में एंकाग्रतां के जो कर्मेबद्धंपरिणेंमेंन हुआ उसमें निश्चय प्रेतिक्रैणं- 
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प्रत्यास्यान-सांमायिक-ब्रत-तपादि सब झा गया। ज्ञाता तो कंमेवद 
अंपने ज्ञायकेंभावेरूप हो परिणंमिंतं होता है-ज्ञायंक के अवलम्बंस से 
ही पेरिणंमित होता है; वहाँ निर्मल पर्भायें होती जाती हैं। बोच 
में जो व्यवहार परिणति होतीं है उंसे ज्ञान जानता है किन्तुं उसमें 
एकाग्न होकर प्रवर्तित नहीं होता;. स्वेभाव में एंकेग्रूप से ही वर्तेता 
है और उसमें जेनशासने आ जाता है । 
(६१) “अभाव, अतिभाव (-विभाव ), और सेमभाव” 

ज्ञायकस्वभाव के अवलम्बन से हो सच्चा समभाव होता है; 
उसके वदले जो संयोग के आश्रय .से समभाव होना मनाये, उसे वस्तु 
स्वरूप की खबर नहीं है;--जैनशासनव को खबर नहीं है। कोई 
अज्ञानी ऐसा कहते. हें कि--“गरीबों के पास धनादि का “अ...भाव'*. 
है, और धनवानों के पास उसका “अ्रेतिभाव” है। इसलिये जगत 
में प्रतिद्वन्दिता और क्लेश होता है; यदि अतिभाववाले अत्तिरिक्त का 
त्यागः कर के अभाववालों को दे “संमभाव” हो जाये और 
सबको शांति हो; इसलिये हम अण जन्नत का प्रचार करते हूँ ।--यह 
सब अज्ञानी की. संयोगहृष्टि की बातें हें। क्लेश या समभाव क्‍या 
संयोग के कारण होता है ?-न्‍यह .बात हो झूठी है। ज्ञायकस्वभाव 
से सभी जीव समान हें; इसलिये ज्ञायकस्वभाव की हृष्टि में ही 
सच्चा “समभाव” है; पर का आत्मा में “अभाव” है; और जो 
“विभाव” है वह उपाविभाव होने से त्यागने योग्य है । इसके सिचा 
बाह्य में “प्रभाव; अतिभाव और समभाव” की बात तो संयोगदृष्टि 
की बात है, वह कहीं सच्चा मार्ग. नहीं है। 

इंसी प्रकोर "वैभंव कंम हो तो खंचे घेंटे, भोौर॑ खंच घंटे तो 
पाप कम हो--यहं भी बाह्म॑ईष्टि की बातें हैं। निंगोंदियां जीवों 
के पासे एक पाई को भी वेंभवें यों खंचे नेहीं है; तंथांपिं वे जीव 
अनंतंपाप॑ से महा दुःखीं हों रहें हैं। कोई संम्यवेत्वी जीवें चंत्रवर्ती 
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हो, छह खण्ड का राज्यवेभव हो और प्रतिदिन -करोड़ों-अरबों .. का 
खर्च होता हो, तथापि उसके पाप गअत्यल्प हैं; और वास्तव में तो 
अखंड चेतन्यवैभव की दृष्टि में उसे पाप नहीं है, वह ज्ञायकभावरूप 
ही उत्पन्न होता है; अल्प रागादि हैं वे तो ज्ञेय में जाते हें; उनमें 
एकतारूप से ज्ञानी उत्पन्न नहीं होते । 


(६२) अज्ञानी विरोध की पुकार करते हें तो भले करें; उससे 
उनकी मान्यता मिथ्या होगी, किन्तु वस्तुस्वरूप नहीं बदल सकता ! 


आत्मा अपनी क्रंमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्त होता हुआ अपनी पर्याय 


के साथ अनन्य है और पर के साथ अनन्य नहों है-ऐसा अनेकान्त 
है; जीव अपनो पर्याय में तन्‍्मय है इसलियें उसका कर्ता है, और 
पर की पर्याय में तन्‍्मय नहीं है इसलिये उसका कर्ता नहीं 'है--ऐसा 
अनेकान्तस्वरूप है। आत्मा अपना करे और पर का भी करे--ऐसा 
अज्ञानी मानता है किन्तु वस्तुस्वरूप ऐसा नहीं है। वस्तु का अने- 
कान्तस्वरूप ही ऐसी पुकार कर रहा है कि आत्मा अपना ही करता' 
है, पर का तीन काल में नहीं करता। अज्ञानो विरोध को पुकार 
करते हैं तो भक्ते करें, किन्तु उससे कहीं वस्तुस्वरूप नहीं बदल 
सकता । “आप्तमीमांसा” गाथा ११० को 'टोका में कहते हें. कि-- 
“वस्तु ही अपना स्वरूप अनेकान्तात्मक आप दिखावे है तो हम कहा 
करे? वादी पुकारे है “विरुद्ध है रे....विरुद्ध है....” तोः पुकारो 
किछ निरर्थक पुकारने में साध्य है नहीं ।”--जस्तु ही स्वयं अपना 
स्वरूप अनेकान्तात्मक दिखलातो है तो हम क्या करें ? वादी-अज्ञानी 
पुकारते हें कि “विरुद्ध है रे....विरुद्ध है--तो भछ्े पृकारो; उनकी . 
निरथंक पुकार से कुछ साध्य नहीं है। अज्ञानी विरोध की पुकार करें 
तो उससे कहीं वस्तुस्वरूप बदल नहीं जायेगा। . प्रत्येक वस्तु 
अपने द्रव्य-क्षेत्र-काज-भावरूप स्वचतुष्ट्यरूप है और पर के चतुष्टय- 
रूप वह नहीं है;--ऐसा हो उसका प्रनेकान्तस्वहूप है। पर के चतुष्टय- - 
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रूप से आत्मा अभावरूप है; तो पर .में वह क्या करेगा? अज्ञानी 
चिल्ल-पों मचाते हूँ तो भले मचायें; किन्तु वस्तुस्वरूप तो ऐसा हो 
है। उस्ती प्रकार इस -क्रमवद्धपर्याय, के सम्बन्ध में भो अज्ञानी अनेक 
प्रकार से विरुद्ध मानते हेँ; वे विरुद्ध मानते हें तो भले मानें; उससे 
उनकी मान्यता मिथ्या होगी, किन्तु वस्तुस्वरूप तो जो है वही रहेगा; 
वह नहीं बदल सकृता। ज्ञायक आत्मा एक साथ तीनकाल-तीन- 
लोक को सम्पूर्शंतया जानता है और जगत के समस्त पदार्थ क्रम- 
बद्धपर्यायहूप से परिणमित होते हँ--ऐसा जो वस्तुस्वरूप है वह किसो 
से नहीं बदला जा सकता। ज्ञानी ऐसा वस्तुस्वरूप जानकर, ज्ञायक- 
सन्मुख ज्ञानभावरूप से उत्पन्न होते , हें, अज्ञानी विपरोत मानकर 
मिथ्याहृष्टि होता है। ' 


धर (व प्रबचन : चौथा #री-- 


फ 
[आश्विन शुक्ला १०, वीर से. २४८० ] 


>> ९0००-४० टिक... 





(६३) क्रमबद्ध में ज्ञायकसन्मुख निर्मल परिणमत को ताप सपा निर्मल परिणमन की घारा प्रवाहित 
: हो--उसीकी मुख्य वात है 
इस सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार में मुख्य बात यह है कि--अपने 
ज्ञायकस्वभावसन्मुख होकर जो विशुद्ध परिणाम उलन्‍न हुए उन्हींकी 
इसमें मुख्यता है; क्रैमबद्धपरिणाम में ज्ञानी को निर्मल परिणाम 
ही. होते हैं । ज्ञानी स्व॑सन्मुख होकर श्रद्धा-शञान-आनन्‍्दादि के निर्मल 
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प्रिणमन की नियतथारा में परिणमित, होता है, उसको ऋमब्रद्धपयोय. 
में शुद्धता का प्रवाह चलता रहता है। 

समस्त- पदार्थों. में मुख्य तो आत्मा का ज्ञानस्वभावं है; क्योंकि 
ज्ञान हो स्व-पर को जानता है। ज्ञानस्वभाव न हो तो स्व-पर को 
जानेगा कौन ? इसलिये ज्ञानस्वभावः ही मुख्य. है। ज्ञानस्वंभाव के. 
निर्णय में सात तत्वों का तथा देव-गुरु-आझास्त्र को और क्रमबद्ध- 
पर्याय का निर्णय समा जाता है। यहाँ लोकालोक को जानने के 
सामर्थ्येरूप से ज्ञान परिणमितः होता है और सामने लोकालोक ज्ञेपरूप _ 
से ऋ्रमबद्ध परिणमित होते हें; ऐसा ज्ञेय-ज्ञायक का मेल है किन्तु 
किसीके कारण कोई नहीं है। सब अपने-अपने क्रमंबद्धप्रेवाह में 
स्वयं परिणमित हो रहे हैं । 


(६४) ज्ञायकभाव के क्रमबद्धपरिणमन में सात तत्त्वों की प्रतीति 


अपने क्रमबद्ध होनेवाले परिणामों के साथ तन्‍्मय होकर प्रत्येक 
द्रव्य प्रतिसमय परिणमित हो रहा है; द्रव्यु>क्षेत्र-काल-भाव चारों - 
प्रतिसमय तईझनई पर्यायरूप से परिणमित हो रहे हें-। स्वस्त्र माव- 
सन्‍्मुख परिणमित आत्मा अपने ज्ञाताभाव के साथ अभेद है और : 
राग से पृथक्‌ है ।--ऐसे श्रात्मा की प्रतीति जोवत्तत्व को सच्ची 
प्रतीति है । ४ 
मेरा ज्ञायकआत्मा ज्ञायकभ्रावरूप से: ऋ्रमबद्ध उत्पन्न होता हुआ 
उसीमें तन्‍्मय है, और अजीव में तन्‍्मय नहीं है--राग में तन्मय 
नहीं: है; --ऐसी स्वसन्मूख प्रतीति में. साततत्त्वों की श्रद्धाहूप सम्य- 
गेशेन आ जाता है। 


(१). बायक्रमाव के साथ जीव की ,अभेदता है--ऐसेी श्रद्धा हुई 
उसम ज्ञायक्स्वंभावी जीव की प्रदोति आ गई।॥ ह 

(२) अपने ज्ञायकमाव की करमबद्धपर्यायरूप्र से. उत्पन्त होनेवाले: 
जीव का अजीच के साथ . एकत्व नहीं है; तथा अपनी क्रमबद्धपर्योय- 
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रूप से उत्तल्त होनेंवालें अजोव का जीव के साथ एकत्व नहीं है 
“इस प्रकार अजीवतत्त्व की श्रद्धा भी आ गई। 


(३-४) अब ज्ञायकावरूंप से परिणमित होनेवाला साधकजीव 
उस-उस काल के राग्रादि को भी जानता है;--किन्तु उन राग्रादि 
को अपने शुद्धनीव के साथ तन्मय नहीं जानता, उन्हें श्रात़्व-बंध के 
साथ तन्‍्मय जानता है;--इस प्रकार आस्रव और बंध तत्त्वों की 
श्रद्धा भी आ गई। | 
' .. (५-६) ज्ञायकस्वभाव के आश्रय से अपने को श्रद्धा-ज्ञान-आनंद 
आदि के निर्मेल परिणाम होते हें, वह संवर-निर्जरा है, उसे भी 
ज्ञानी जानते है, इसलिये संवर--निर्जरा की प्रतोति भी आ गई। 

: (७)संवर-नि्जेरारूप अंश में शुद्धपर्यायहूप से तो स्वयं परिणमित 
होता ही है, और पूर्ण शुद्धतारूप मोंक्षदशा कैसी होती है-वह भी 
प्रतीति में आ गया है, इसलिये मोक्षतत्त्व की श्रद्धा भी आ गई। 

- “इस प्रकार ज्ञायकभाव की क्रमबद्धपर्यायरूप से परिणमित जीव 
को सातों तत्त्वों की प्रतीति आ ही गई है। (“कऋमबद्धपर्याय के 
निर्णय में-सातों तत्वों को श्रद्धा और जैनशासन”--इसके लिये देखिये 
आत्मधर्म अंक ११९६-२० प्रवचन चौथा, नं. ६३--&५) 

(६५) अज्ञानी के सातों तत्त्वों में भूल 

(१-२) अज्ञानी को अपने ज्ञायकमाव की खबर नहीं है और 
शरीरांदि अजीव की क्रमबद्धपर्यायों को में बदल सकता हूँ--ऐसा वह 
मानता है, यानी अजीव के साथ अपनी एकता मानता है, इसलिये 
उसकी जीव-अजीवतत्त्व की श्रद्धा में भूल है। 

(३-४) और जो शुभरागादि पृण्यभाव होते हें वे आस्तव के 
साथ तंन्मंय हैं; उसके बदले' उन्हें धर्म मानता है, यानी शुद्ध जीव के 
सांथ एकेमेक -मांनता है इसलिये उसकी आख्रव-बंध तत्त्वों की श्रद्धा 
में भूल है। 
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. (५-६) आत्मा की शुद्ध वीतरागीदशा संवर-निर्जरा है, उसके 
बदले पंचमहात्रतादि के शुभराग को संवर-निर्जरा मानता है, इस- 
लिये संवर-निर्जरा तत्त्व की श्रद्धा में भूल है।._ 

(७) और मोक्ष का कारण भी उसने विपरीत माना इसलिये 
मोक्ष की श्रद्धा में भी उसकी भूल है। 

--इस प्रकार श्रज्ञानी की सातों तत्त्वों की श्रद्धा में भूल है। 
(६६) भेदज्ञान का अधिकार ; 


जीव-अजीव की क्रमबद्धपर्याय को पहिचाने तो उसमें भेदज्ञान 
और सातों तत्वों की यथार्थ श्रद्धा आ जाती है। इस प्रकार यह 
भेदज्ञान का अधिकार है। 
(६७) “क्रमबद्धपर्याय” की उत्पत्ति अपनी अंतरंग योग्यता के सिवा 
अन्य किसी वाह्मकारण से नहीं होती 


क्रमबद्धपर्याय कहो या “योग्यता” कहो, तदनूसार ही कार्य होता 
है । पर्याय की योग्यता स्वयं ही अंतरंगकारण है; दूसरा निमित्त 
तो बाह्यकारण है। अंतरंगकारण के अनुसार ही प्रत्येक कार्य होता 
है; बाह्यकारण से कार्य की उत्पात नहीं होती। श्री षदट्खण्डागम' 
की धवलटीका में वीरसेनाचायदेव ने इस सम्बन्ध में अति अलौकिक 
स्पष्टीकरण किया है। 


मोहनीय कर्म के परमाणु उत्कृष्ट ७० कोड़ाकोड़ी सागरोपम तक 
रहते हैं, जब कि आयुकर्म के परमाणुओं की स्थिति उत्कृष्ट ३३ 
सागरोपम की होती है:--ऐसी ही उस-उस कर्मप्रकृति की स्थिति है. । 
कोई पूछे कि मोहकर्म की उत्कृष्ट स्थिति ७० कोड़ाकोड़ी सागर 
की और आधपवू कर्म की उत्कृष्ट स्थिति मात्र ३३ सागर की ही :-- 
ऐसा क्‍यों ? तो षट्खण्डागम में आचार्यदेव कहते हें कि प्रकृतिविशेष 
होने से उस प्रकार स्थितिवंध होता है; अर्थात्‌ उन-उन विशेषप्रकृतियों 
की वैसी ही अंतरंग योग्यता है, और उनकी योग्यतारूप अंतरंग-- 


[१६५] 


कारण से ही वैसा कार्य होता है ।-ऐसा कहकर वहाँ आचाय्यंदेव ने 
महान सिद्धान्त बतलाया है कि--“सर्वत्र अंतरंगकारण से ही कार्य 
की उत्पत्ति होती है--ऐसा निश्चय करना चहिये ।” 


दूसरा हृष्ठान्त लें :-- दसवें गुणस्थान में जीव को लोभ का 
सूक्ष्म अंश और योग का कम्पन है; वहाँ उसे मोह और आयु को 
छोड़कर शेष छह कर्मों का बंध होता है; उनमें ज्ञानावरणादि की 
अंतमु हुर्त की स्थिति पड़ती है और सातावेदबीय की स्थिति १२ 
मह॒र्त की; तथा गोत्र और नामकर्म की स्थिति आठ मुहूर्त की 
बंधती है। छहों कर्मों का बंध एक साथ होने पर भी, स्थिति में 
इस प्रकार अन्तर होता है। स्थिति में क्‍यों ऐसा अंतर होता है? 
--ऐसा प्रश्न उठने पर आचार्यदेव उत्तर देते हें कि “प्रकृतिविशेष 
होने से”--अर्थात्‌ उस-उस मुख्य प्रकृति का अंतरंग कारण ही वैसा 
है; और उस अन्तरंग कारण से ही कार्य की उत्पत्ति होती है। 


ऊपर भिन्न-भिन्न कर्म की भिन्‍न-भिन्‍न स्थिति के सम्बन्ध में कहा 
उसी प्रकार “वेदनीय कर्म में परमाणुओं की संख्या अधिक, और दूसरे 
कर्म में थोड़ी--ऐसा क्यों ?”“--ऐसा प्रइन कोई करे तो उसका भी 
यही समाधान है कि उन-उन प्रकृतियों का वैसा हो स्वभाव है। 
पर्याय. क्रा स्वभाव कहो, योग्यता कहो, या अन्तरंगकारण 
कहो--उसीसे कार्य की उत्पत्ति होती है। इसके अतिरिक्त वाह्म- 
कारणों से कार्य की उत्पत्ति नहीं होती। यदि कभी वाह्मकारणों 
से कायें की उत्त्ति होती हो तो चावल के बोज में से गेहूँ को 
उत्पत्ति होना चाहिए; किन्तु ऐसा कभी नहीं होता । 


निमित्त तो बाह्यकारण है। उस बाह्मकारण के कोई द्रव्य- 
क्षेत्रकाल या भाव ऐसे सामर्थ्यवान नहीं हें कि जिनके बल से नीम” 
के वंक्ष से आमों की पैदावार हो, या चावल के पौधे से गेहूँ की 
उत्पत्ति हो अथवा जीव में से अजीव हो जाये । यदि बाह्मयकारणा- 
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नूसार कार्य की उत्पत्ति होती हो, तब तो अजीब के -निमित्त से जीव 
भी अजीवरूप हो जायेगा ।-किन्तु ऐसा कभी नहीं होता; क्योंकि 
वाह्मकारण से कार्य को उत्तत्ति नहीं होती; अतरंगकारण से ही 
कार्य की उत्पत्ति होती है। ( देखो, षट्खण्डागम पुस्तक हा 
पृ. १६४) 
(६८) निमित्त और नैमित्तिक की स्वतंत्रता 

द्रव्य में किस समय परिणमन नहीं है ?7--और जगत में. किस 
समय निमित्त नहीं है ?--जगत के प्रत्येक द्रव्य में प्रतिसमय परिण- 
मन हो ही रहा है और निमित्त भी सदेव होता ही है;-तब .फिर. 
इस निमित्त के कारण यह हुआ-यह बात कहाँ रहती है? और 
निमित्त न हो तो नहीं हो सकता--य्रह प्रइन भी कहाँ रहता है? . 
यहाँ कार्य होने में और सामने निमित्त होने में कहीं समयभेद नहीं 
है। निभित्त का अस्तित्व कहीं नैमित्तिककार्य की पराधीनता नहीं 
वबतलाता; किन्तु निमित किसका ?--कहते हें नैमित्तिककार्य हुआ 
उसका; --इस प्रकार वह नैमित्तिक को प्रगट करता है |--ऐसी निमित्त 
-ममित्तिक की स्वतंत्रता भी जो न जाने उसे स्व-पर का भरेदज्ञान 
नहीं है और अंतर में ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि तो उसे होती ही 
नहीं । यहाँ तो ज्ञायकस्वभाव की हृष्टि होने से निमित्त के साथ का 
संम्बन्ध टूट जाता है-ऐसी सूक्ष्म बात है | ज्ञानी की दृष्टि में कर्म 
के साथ का निमित्त-नैमित्तिकसम्बन्ध छूट गया है। 
(६६) ज्ञायकहृष्टि में ज्ञानी का (६६) ज्ञायकदृष्टि में ज्ञानी का अकर्तु त्व 


ज्ञायकभावरूप से उत्पन्त होनेवाले जीव को पर के सॉंथ कॉर्य- 
कारणपतना नहीं है; अर्थात्‌ वह नवीन कर्मबन्धन में निमित्त नहीं 
होता और पुराने कर्मों को निमित्त नहीं बनाता। कोई पूछे कि--राग 
का तो कर्ता है न? तो कहते हैं कि नहीं; राग पर दृष्टि न होने 
से ज्ञानो राग के कर्ता नहीं हें; ज्ञायकदृष्टि में ज्ञायकभावरूप, भी 
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उतल्पन्‍्त हों-और रागरूप भी उत्पन्न हों ऐसा .नहीं होता। ज्ञायक तो: 
ज्ञायकरूप से ही उत्पन्त होता 'है--रांगरूप, से. उत्पन्न नहीं होता, 
राग के ज्ञातारूप से उत्पन्न होता है। 

(७०) जीव के निमित्त बिना पुदुंगल का परिणमन 


प्रशन:--पुदगल तो अजीव है, कहीं जीव के निर्मित बिनां उसकी 
अवस्था हो सकती है ! ' 
- उत्तरा-भाई ! जगत में अनन्तानन्त ऐसे सूक्ष्म परमाणु--पृथक्‌ं 
तथा स्कन्धरूप--हें कि जिनको पेरिणमन में कालद्रव्य ही निमित्त 
है; जीव का निमित्तपना नहीं है। जीव के साथ निमित्त-नैमित्तिक- 
सम्बन्ध तो .अमृक पुद्गलस्कन्धों को ही है; किन्तु उनसे अनंतगुने 
परमाणु तो जीव के साथ निर्मित्त-नैमित्तिकसम्बन्ध बिना ही परिणमित 
हो रहे हें। एक पृथक परमाणु एक अंश में से दो अंश रूखेपन 
या चिकनेपनरूप परिणमित हो, वहाँ कौन-सा जीव निमित्त है !-- 
उसे मात्र कालद्गव्य ही निमित्त है। अज्ञानी को संयोग में से ही देखने 
की दृष्टि है इसलिये वह वस्तु के स्वाधीन परिणमंत्र को नहीं देखता । 
(निमित्त न॑ हो तो ? ...क्या निमित्त के बिना हो सकता है ?--इहत्यादि ' 
प्रश्नों के स्पंष्टीकरण- के लिये अंक नं. ११६-१२० में पहलो बार के 
प्रवचनों में नं, १००-१०१, ११४ और १५० देखिये ।) 
(७१) ज्ञायकभावरूप से उत्पन्न होनेवाला ज्ञानी कर्म का निमित्तकर्ता 
भी नहीं है 9 
यहाँ तो “सव्वविशुद्धज्चान'! की यानी जीव के स्वभाव की बात 
चल रही है। जीव का ज्ञानस्वभाव है वह पर का अकर्ता है ।-- 
निर्मित्तरूप से भी वह पंर का अकर्ता है। पर में यहाँ मुख्यरूप से 
सिथ्यात्वांदि कर्मों की बात है। ज्ञानस्वभावरूप से उत्पन्त होनेवाले 
जीव को भिथ्यात्वादि कर्मों का निर्मित्रकर्तापेना भी नहीं है। जीव- 
को श्रजीव के साथ उत्पांद-उत्पादकभाव॑ का अभाव है; इसलिये 
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जीव अपने ज्ञायकस्वभावरूप से उत्पन्न होता - हुआ, “निमित्त होकर 
जड़ कर्म को भी उत्पत्न करे--ऐसा कभी नहीं होता । 

सर्व द्रव्यों को दूसरे द्रव्यों के साथ उत्पाद्-उत्पादकभाव का 
अभाव है। प्रत्येक द्रव्य अपने क्रमबद्धपरिणाम का उत्पादक है किन्तु 
दूसरे के परिणाम का उत्पादक नहीं है। जैसे कि--कुम्हार अपने 
हाथ की हलन-चलनरूप अवस्था का उत्पादक है, किन्तु मिट्टी में 
से जो घड़ारूप अवस्था हुई उसका वह उत्पादक नहीं है, उसका 
उत्पादक तो मिट्टी ही है;-मिट्टी स्वयं हीं उस अवस्था में तन्मय 
होकर धड़ारूप से उत्पन्त हुईं है--कुम्हार नहीं। उसी प्रकार जीव 
अपने क्रमबद्ध ज्ञानादिपरिणामों का उत्पादक है, किन्तु अजीव का 
उत्पादक नहीं है। ज्ञानस्वभाव में तन्‍्मय होकर ज्ञानभावरूप से: 
उत्पन्न होनेवाला जोब अपने ज्ञानपरिणाम का उत्पादक है, किन्तु 
रागादि का उत्पादक नहीं है; क्योंकि वह रागादि के साथ तन्मय 
होकर उत्पन्न नहीं होता; और रागादि का उत्पादक न होने से 
कर्मबंधन में वह निमिच्त भी नहीं है; इस प्रकार वह जीव अकर्ता 
ही है। यह सारा विषय अन्तहंष्टि का है। अंतर्‌ की ज्ञायकद्ृष्टि 
के बिना ऐसा अकर्तापना या क्मबद्धबना सम में नहीं आ सकता | 


(७२) ज्ञानी को कैसा व्यवहार होता है, और कैसा नहीं होता? 


देखो, तत्त्वार्थसूत्र (अध्याय ५, सूत्र २१) में जीव के परस्पर 
उपकार की बात की है। वहाँ उपकार का अर्थ “निमित्त” है। एक 
जीव ने दूसरे का उपकार किया-ऐसा निमित् से कहा जाता है। 
किन्‍्हीं ज्ञानीयुरु के निमित्त से अपूर्व आत्मज्ञान की प्राप्ति हो, वहाँ 
ऐसा कहा जाता है कि--“अहो ! इन गुरुदेव का मुझपर अनन्त 
उपकार हुआ्ना....” यद्यपि गुरु कहीं क्षिष्य के ज्ञान के उत्पादक नहीं 
हैं, तथापि वहाँ तो विनय के लिये निमित्त से गुरु का उपकार कहा 
जाता है; लेकिन उसी प्रकार यहाँ ज्ञानी को तो भिथ्थात्वादि कर्मों 
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के साथ ऐसा. निमित्त-नैमित्तिकभ्ाव भी लागू नहीं होता । ज्ञानी 
निमित्त- होकर मिथ्यात्वादि कर्मों की उत्पत्ति करें--ऐसा नहीं होता। 
“भहो ! गुरु ही मेरे ज्ञान के उत्पादक हैं, गुरु ने ही मुझे ज्ञान 
दिया, गुरु ने ही आत्मा दिया”-..ऐसा गुरु के उपकार के निमित्त से 
कहा जाता है-ऐसा व्यवंहार तो ज्ञानी के होता है, किन्तु निमित्त 
होकर मिथ्यात्वादि कर्म के उत्पादक हों--ऐसा व्यवहार ज्ञानी को 
लागू नहीं होता | ज्ञायकस्वभाव को दृष्टि से निश्चय अकतृत्व को 
जान लें, तब भूमिकानूसार कैसा व्यवहार होता है उसकी खबर 
पड़े । ज्ञायकस्वभाव की हृष्टि के बिना जो अकेले व्यवहार को जानने 
जाये, वह अंधा है; स्व-परप्रकाशकज्ञान जागृत हुए बिना व्यवहार 
को जानेगा कौन ? अज्ञानी तो व्यवह्यर को जानते हुए उसीको 
आत्मा का परमार्थस्वरूप मान लेता है, इसलिये उसे निदवचय या 
व्यवहार का सच्चा ज्ञान नहीं होता । ज्ञाता जागृत हुआ वही व्यवहार 
को यथावत्‌ जानता है। 


(७३) “मूलभूत ज्ञानकला” कंसे उत्पन्त होती है? 
मूलभूत भेदज्ञान क्या वस्तु है, उसे लोग भूल गये हैं। पं. 
बनारसीदासजी कहते हें कि:-- 
चेतनरूप अनूप अमूरति, सिद्धसमान सदा पद मेरो। 
सोह महातम झातस अंग, कियो परसंग सद्दातम घेरो॥ 
ज्ञानकला उपजी अब मोहि, कहूँ गुन नाटक आगस केरो । 
जासु प्रसाद सघे सिवसारग, वेगि मिंटे भववास बसरो ॥ ३३ ॥ 
--इसमें कहते हें कि मेरे ज्ञानकला उत्पन्‍्त हुई; किस प्रकार 
उत्पन्न हुई ? क्या किसी बाह्यसाधन से या व्यवहार के अवब- 
लम्बन से ज्ञानकला उत्पन्न हुई ? नहीं; अंतर में मेरा स्वरूप सिद्ध- 
समान. -चेतन्यमूर्ति है--उसीके अवलम्बन से भेदज्ञानरूपी अपूर्वे 
ज्ञानकला उत्पन्न हुई; जैसे सिद्धभगवान ज्ञायकविम्ब हें, उसी 
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प्रकार मेरा स्वभाव भी ज्ञायक ही है;--इस प्रकार ज्ञायंकस्वभाव कौ 
हृष्टि और अनुभव से ज्ञानकला उत्पन्न हुई। इसके सिवा श्रन्‍्य रीति: 
साने तो वह सिद्धभगवान या पंचपरमेष्ठीपद को नहीं मानना है। 
(७४) “व्यवहार का लोप ! ! “लेकिन किस व्यवहार का ? और 
किसे ? 

अरे ! इसमें तो व्यवहार का लोप हो जायेगा | [-शेसा कोई 
पूछे तो उसका उत्तर:-““भाई ! कौन से व्यवहार का लोप होगा ? 
प्रथम तो वाह्य में शरोरादि जड़ की क्रिप्रा तो आत्मा को कभो है 
ही नहीं; इसलिये उसके लोप होने--न होने का प्रश्न ही नहों 
रहता। अज्ञानी को विपरोतदृष्टि में कर्मे के साथ निमित्त-नैमित्तिक- 
पने का व्यवहार रहता है; इस ज्ञायकदृष्टि सें मिथ्यात्वादि कर्म 
के कतृ त्वरूप उस व्यवहार का लोप हो जाता है। अज्ञानी को 
व्यवहार का अभाव नहीं करना है, किन्तु अभी व्यवहार रखना है; 
इसलिये कर्म के साथ निर्िच्च-नेमित्तिकसम्बन्ध का व्यवहारसम्बन्ध 
रखकर उसे संसार में भटकना है--ऐसा उसका अर्थ हुआ। ज्ञायक- 
स्वभाव को दृष्टि से कर्म के साथ का निमित्त-नैमित्तिकसम्बन्ध तोड़ 
डाला वहाँ दृष्टि-अंपेक्षा से तो सम्यक्त्वी मुक्त ही है। इस प्रकार 
दृष्टि में व्यवहार का निषेध करने के परचात्‌ साधकपने में जिस- 
जिस भूमिका में जेसा-जेसा व्यवहार होता है उसे वह सम्प्रकज्ञान 
द्वारा जानता है। और पश्चात्‌ भी, ज्ञायकस्वभाव में एकाग्रता द्वारा 
शुभरागरूप व्यवहार का अभाव होगा तो वीतरागता होगी। किन्तु 
व्यवहार के अवलम्बन की ही जिसे रुचि और उल्लास है उसे तो 
ज्ञायकस्वभावोन्मुख होकर सम्यग्द्शन करने का भी अवकाश नहीं है। - 
अंतर में ज्ञायकस्वभाव के अवलम्बन बिना अपनी क्रमबद्धपर्याय में 
सम्यग्दशेनादि निर्मल पर्यायें नहीं होतीं | ज्ञानी तो अपने ज्ञायकस्व- 
भाव के अवलस्बन से ही सम्यरदर्शनांदि निर्मेल क्रमबंद्धपर्यायरूप 
परिणमित होता है, उसका नाम धर्म और मृक्ति का मार्य है। 
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(७५) करमबद्धपर्याय कब की है /--और वह कब निर्मल होती है ? 
आत्मा ज्ञायकस्वभाव है, वह पर का अकर्ता है; ग्रह बतलाते 
के लिये ऋमबद्धप्र्याय्र की बात॑ चल रही है। 
प्रश्न :-- यह ऋमबद्धपर्याश्र कब्र से चल रही है ? 


उत्तर :-- अँनादि से चेंल रही है। जिस प्रकार द्रव्य अनादि है. 
उसी प्रकार उंसकी पर्याय का क्रम भी अनादि से चल ही रहा है। 
जितने तीवकाल के समय हूँ उतनी ही प्रत्येक द्रव्य की पर्यायें हें । 


प्रइत :-- अनादिकाल़ से क्रमबद्धपर्याय हो रही है, तथापि अभी 
निर्मेल पर्याय क्‍यों नहीं हुईं ? 


उत्तर :--- समस्त जीवों को अजन्नादि से क़मबद्धपर्याय हो रही है, 
तथापि ज्ञाग्रक की ओर के सच्चे पुरुषार्थ बिना निर्मल पर्याय हो 
जाये-ऐसा कभी नहीं ,होता.। .विपरीत पुरुषार्थ हो वहाँ ऋमवद्धपर्यात्न 
भी विकारी ही होती है। भज्ञान्नी को ज्ञाग्रकस्वभाव के भान विता 
ऋरमब॒द्धपर्याय की सच्ची प्रतीति नहीं है, और ज्ञायकस्वभाव के पुरुषार्थ 
बिना .निर्मल पर्याय नहीं, होती | ज्ञानी को अपने ज्ञायकस्वभाव की 
प्रतीति होने से ऋमबद्धपर्याय की भी सच्ची श्रतीति है, ओर ज्ञायक- 
स्वभावसन्मुख के पुरुषार्थ द्वारा उसे निर्मेल् ऋमवद्धपर्याय होती हैं। 
इस प्रकार ज्ञायकस्वभावसन्मुख का पुरुषार्थ करने का यह उपदेश है 
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ऐसा समझे वही क्रमबद्धपर्याय को समझा है। 


(७६) क्रमवद्धपर्याय के निर्णय का / मूल : 

“क्रमबद्धपर्यायरूप से उत्पन्न होता है....* 

--कौन उत्पन्त होता है? 

“द्रव्य उत्पन्त होता है...” 

+-कसा द्रव्य ? 

“ज्ञायकस्वभावी द्रव्य ।” 

जिसे ऐसे द्रव्यस्वभाव की सन्मुखता हो उसीको कऋमबद्धपर्याय 
यथार्थ समझ में आती है। इस प्रकार ज्ञायकस्वभमाव की सन्मुखता 
ही ऋ्रमबद्धपर्याय के निर्णय का मूल है। ध् 
(७७) इस समय पर्याय का पर में “अकर्तृत्व” सिद्ध इस समय पर्याय का पर में “अकर्तत्व” सिद्ध करने की 

उु्यता है, पर में निरपेक्षता सिद्ध करने की मुख्यता नहीं है 


यहाँ, पर्याय का पर में अकतृत्व बतलाना है, इसलिये “द्रव्य 
उत्पन्न होता है“-यह बात की है। द्रव्य अपनी क्रमबद्धपर्यायरूप से 
उत्पन्त होता है, और उत्पन्त होता हुआ उस पर्याय में वह तन्‍मय 
है,--इस प्रकार द्वव्य-पर्याय दोनों की अप्ेदता बतलाकंर पर का 
अकतृत्व सिद्ध किया है । 


जब सामान्यधर्म ओर विशेषधर्म--ऐसे दोनों धर्म ही सिद्ध 
करना हों तव तो ऐसा कहा जाता है कि पर्याय तो पर्यायधर्म से 
ही है--द्रव्य के कारण नहीं है। क्योंकि यदि सामान्य और विशेष 
(द्रव्य और पर्याय) दोनों धर्मों को निरपेक्ष न मानकर सामान्य के 
कारण विशेष मानें तो विशेषधम को हानि होती है; इसलिये पर्याय 
भी अपने से सत्‌ है ।--पर्यायधर्म को निरपेक्ष सिद्ध करना हो तब 
इस प्रकार कहा जाता है। 


के श्री समन्तभद्रस्वामी “आप्तमीमांसा” में कहते हैँ कि-- 
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(इलोक : ७३)--जो धर्म धर्मी आदि के एकान्त करि आपेक्षिक 
सिद्धि मानिए, तो धर्म धर्मी दोक ही न ठहरे। बहुरि श्रपेक्षा विना 
एकान्त करि सिद्धि मानिए तो सामान्य विशेषपणां ने ठहरे। 


(इलोक : ७५) धर्म अर धर्मी के अविनाभाव -है सो तो परस्पण 
अपेक्षा करि सिद्ध .है; धर्म विना घर्मी नांहीं। बहुरि धर्म धर्मी का 
स्वरूप है सो .परस्पर अपेक्षा करि सिद्ध नाहीं है, स्वरूप है सो स्वत:- 
सिद्ध है। 

# प्रवचनसार की १७२वीं गाथा में “अलिंगग्रहण” के अर्थ में 
कहा है कि--/“>००९ इस प्रकार आत्मा द्रव्य से न आलिंगत ऐसा 
छुद्ध पर्याय है। 

# फिर १०१वीं गाथा में कहते हें कि--'अंशी ऐसे द्रव्य के नष्ट 
होता हुआ भात्र, उत्पन्न होता हुआ भाव और अवस्थित रहता हुआ 
भाव, इन स्वरूप तीन अ्रंश --भंग-उत्पादक-प्रौव्य-स्वरूप--निजधर्मो 
द्वारा आलम्बित एक साथ ही भासित होते हैं ।” व्यय नष्ट होते 
हुए भाव के आश्रित है; उत्पाद उत्पन्न होते हुए भाव के आश्रित 
है और शक्रौव्य अवस्थित रहते हुए भाव के आश्रित है। 

# फिर श्री अमितगति आचार्यक्रत योगसार में कहते हें कि-- 

ज्ञानद॒ष्टि चारित्राणि हियंते नाक्षमोचरीः | 
क्रियल्ते न च॒ गुर्वाद्योः सेन्यमानेरनारत ॥ १८॥ 
उत्पयते विनश्यन्ति जीवस्थ परिणामिनः । 
ततः स्वयं स दाता न परतो न कदाचन ॥ १६ ॥ 

--इसमें कहते हैं कि आत्मा में ज्ञानादिक की हीनता या अधिकता 
अपनी पर्याय के कारण ही होती है। ज्ञान-दर्शन-चारित्र का न तो 
इन्द्रियों के विषय से हरण होता है, और-न वो ग्रुरुओं की निरन्तर 
सेवा से उनकी उत्पत्ति होती है; परन्तु जीव स्वयं परिणमनशील 
होने से प्रतिसमय उसके गुणों की पर्याय बदलती है; --मतिज्ञानादिक 


[ २०४ ] ह 


पर्यायों की उत्पत्ति और विनाश होता रहता है; इसलियें मतिज्ञानादि 
का उत्पाद या विनाश, पर से भी नहीं है. और द्रव्य स्वयं भी उसका 
दाता नहीं है। प्रतिसमय पर्याय की योग्यता से प्नथि-होती है;. सामास्य- 
द्रव्य को उसका दाता कहना वह सापेक्ष है; पर्याय को निरपेक्षरूप 
से देखें तों वह पर्याय स्वेयं वैसी परिंणमिंतं हुई है। उसे संमर्य का 
पंर्यायधर्म ही वैसा है। सामान्यद्रंग्य॑ की उसका दातां कहंना वह 
सांपेक्ष है; किल्तुं द्रव्यं-पर्यायं की निरंपेक्षतां के कर्थने में यही बोल 
नहीं श्राती। निरपेक्षता के बिना एकान्त सापेक्षता ही माने त्तीं 
सोमान्य-विशेष दो धर्म ही सिंद्ध नहीं हों. सक्ते। 


प्रवचनसार की १६वीं गाथा में आचार्यदेव कहते कि-- 
शुद्धोपयोग से होनेवाली शुद्धस्वभाव की प्राप्ति अन्य कारंकों से निर- 
पेंक्ष होने से अत्यन्त आत्माघीन है। शुद्धपंयोंग से केर्व॑लज्ञा्ं की 
प्राप्ति हो उसमें आंत्मा स्वयमेव छह कारंकरूपं होता है इंसलियें 
“स्वयंभू” कंहा जाता है। द्रव्यं संवयं ही अपंनी अनन्त शंक्तिरूंप॑ सम्पदा 
से परिपूर्ण है इसलिये स्वयं हीं छहं कारंकंरूँप होकर अपनो कार्य 
उत्पन्त करने में समर्थ है; उसे बाह्मसामंग्री कुछ भी सहांयता नहीं 
दे सकती श्रहो ! प्रत्येक पर्याय के छहों कारक स्वतंत्र हें । 
के पट्खण्डागम-सिद्धान्ंत में भी कहां है कि--.'सं्वत्र अन्तरंगकारण 
से ही कार्य की उत्पत्ति होती है--ऐसा निरंचय कंरेनां चाहिये |” वहाँ 
अन्तरंगकारण कहने से पर्याय की योग्यंता बतलाना है। भिन्न-भिन्न 
कर्मों के स्थितिबंध में हीनाधिकतां क्यों है ?--ऐसे प्रइन के उत्तर में 
सिद्धांततार कहते हें कि--प्रंकंततिविशेष होने से, अर्थात्‌ उस-उस 
प्रंकृतिं का वैसी ही विशेषस्वंभाव होने सें, इस प्रकार हीनाधिक स्थिति 
बंध होता है; उंसंकी योग्यतारूप अच्तेरंगकोरंणं से ही कार्य की 
उंत्पत्तिं होती है, वाह्म॑कारंणों से कार्य की उत्पत्ति नहीं होतीं । 


“(विद्ेप के लिये देखिये--इस का ही चौथा प्रवचन, नं. ६७) 


[रन्थं 
. 5 ऋ (यहाँ समेयसार गायां ३०८ से ३११ में) केहते हैं कि-- 
क्षन्य द्रव्य से निरपेक्षरूप सें, स्वद्नवव्य में ही कर्ता-कर्म की सिद्धि है; 
और इसलिये जीव प॑र का जकर्ता है।.. के 

इस समय इस चालू अधिकार में पर्याय कीं निरपेक्षता सिद्ध 
करने की मुख्यता नहीं है, कित्तु. प्रत्येक द्रव्य को अपनी ऋरमबद्धपर्याय 
के साथ तनन्‍्मयता होने से पर के साथ उसे कतकिमेंपना नहीं है--इस 
प्रकार अकतृ त्व सिद्ध करके, “ज्ञायक आत्मा कर्म का अकर्ता है“-ऐसा 
बतलाना है। क्रमबद्धपर्यायरूप से. उत्पन्न होनेवाले द्रव्य को अपनी 
पर्याय के साथं अभेदता है। ज्ञायकआत्मा स्वसन्मुख होकर निर्मल 
पर्यायरूप से उत्पन्न हुआ उसमें वह तन्‍्मय है, किन्तु रागादि में 
तनन्‍्मय नहीं है, इसलिये वह राग्रादि का कर्ता नहीं है और कर्मों का 
निमित्तकर्ता भी नहीं. है । इस प्रकार आत्मा अकर्ता है। 


(७८) साधक को चारित्र को एक पर्याय में अनेक में अनेक बोल; उसमें 
वर्तता हुआ भेदज्ञान; और उसके हृष्टान्त से निरचयव्यवहार से निरचय-व्यवहार 
का आवश्यक स्पष्टीकरण 

साधकंदशा में ज्ञानी को श्रेद्धां-ज्ञान-चारित्रादि अनंत गुणों की 
पर्यायें स्वभाव. के अवलंबंन से निर्मेल होतो जाती हें। यद्यपि 
अंभी चारित्रीमृण की पर्याय से अमृक रांगादि भी होते हैं, परल्तु 
ज्ञानी को उसमें एकता नहीं है, इसलिये वास्तव में उनके राग्रादि का 
केंतुत्व नहीं है। चारित्र की पर्याय में जो रागादि हैं उन्हें वे आस्रव 

_बंध का कारण समझते हें और स्वभाव के अवलम्बन से जो शुद्धता 

हुई है उसे संवर-निर्जरा मानते हें;--इस प्रकार आल्व और संवर 

की भिन्‍न-भिम्न जानते हें। ह | 

देखो, ज्ञानी को चारित्र गुणु की एक पर्याय में संवरं-निर्जरा, 
आख़व और बंध--यह चारों प्रकार एंकसाथ वर्तेते हैँ, उनमें समय- 
भेद नहीं है; एक ही पर्याय में एकसाथ चारों प्रकार वर्तते हैँ, तंथापि 
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उनमें जो आख़व है वह संवर नहीं है, और संवर है वह आजख्व नहीं 
है। और उनके -कर्ता-कर्म आदि छुहों कारक स्वतंत्र हें। जो 
संवर का कतृ त्व है वह आखव का नहीं है, और जो आख्रव का 
कत्‌ त्व है वह संवर का नहीं है। 

आख़व, बंध, संवर और निर्जरा--ऐसे चारों प्रकार एकसाथ त्तो 
चारित्रगुण की पर्याय में हो होते हें, और वह साधक के ही 
होती है । 

अहो, एक पर्याय में आख़व और संवर दोनों एकसाथ वतें, । 
तथापि दोनों के छह कारक भिन्‍न ! अभी जो बाह्मकारणों से 
आख्रव या संवर मानता हो, वह अन्तरंग सुक्ष्म भेदज्ञान की यह बात 
कहाँ से समझेगा ? आखस्रव के कारण आख्रव, और संवर के कारण 
संवर,--दोनों एकसाथ हैं तथापि दोनों के कारण भिन्‍न हैँ। यदि 
आख्रव के कारण संवर माने तो वह मिथ्यादृष्टि है। 


इसी प्रकार, व्यवहार, और निश्चय दोनों एकसाथ (साधक को) 
होते हे; किन्तु वहाँ व्यवहार के कारण निरचय माने, अथवा ऐसा 
माने की व्यवहारसाधन करते करते उससे निरचय प्रगठ हो जायेगा, 
तो वह भी मिथ्याहष्टि है, उसे आस्रव और संवर तत्त्व की ख़बर 
नहीं है। व्यवहार रत्नत्रय का- जो शुभराग है वह तो आज्नव है, और 
निएचय सम्यर्दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप जो भोक्षमार्ग है वह संवर-निजेरा 
है; आखव और संवर दोनों भिन्‍न-भिन्‍न तत्त्व हैं, दोनों के कारण 
भिन्‍न हैं। उसके बदले जिसने व्यवहार के कारण निश्चय होना- 
माता, उसने आस््रव से संवर माना है; आखसत्रव और संवर तत्त्व को 
भिन्‍न न मानकर एक माना, इसलिये उसके तत्त्वार्थश्रद्धान में हीः 
भूल है--वह भिथ्याहृष्टि है। 
(७६) क्रमवद्धपर्याय की गहरी (७६) क्रमवद्धपर्याय की गहरी बात !. . 


' यहाँ तो ज्ञायकदृष्टि की सुक्ष्म बात है।. ज्ञायकस्वभाव की. दृष्टि: 
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में.ज्ञाती निर्मल .पर्याय के ही कर्तारूप- से परिणमित होता है। अन्य 
कारकों से निरपेक्ष होकर, अपने-अपने स्वभाव के ही छहों कारकों 
से श्रद्धा-न्ञान-आनन्दादि अनन्तगुण ज्ञायक के अवलम्बन से निर्मल 
ऋ्रमबद्धपर्यायरूप से ज्ञानी के, परिणमित हो रहे हैं; इसका नाम अभूत- 
पूर्व धर्म है और यही मुक्ति का :.मार्ग है। ज्ञायकस्वभाव के ही 
अवलंम्बन बिना, राग के या व्यवहार के अवलम्बन से भीक्षमार्ग 
माने तो वह जीव आत्मा के ज्ञायकस्वभाव को, केवलीभगवान को 
या सात तत्त्वों को नहीं जानता है। निर्मल पर्याय की क्या स्थिति 
है अर्थात्‌ किस प्रकार क्रमबद्धपर्याय निर्मल होती है उसे भी वह नहीं 
जानता, इसलिये वास्तव में वह क्रमवद्धपर्याय नहीं जानता | भाई, यह 
तो बड़ी गहरी बात है। 

: (८०) “मोती ढूँढ़नेवाला” (गोताखोर) गहरे पानी में उतरता है; 
उसी प्रकार जो गहराई तक उत्तरकर यह वात समभेगा 'वह 
निहाल हो जायेगा ! 

प्रइन:-गहरे पानी में उतरने में डूब जाने का डर है?! 

उत्तर:--इस पानो में उतरे तो विकार का मैल धुल जाये; इस 
गहरे पानो में उतरे बिना वस्तु हाथ में नहों आ सकती ॥ समुद्र में 
से मोती ढूँढ़ने के लिये भी गहरे पानी में उतरना पड़ता है; किनारे 
पर खड़े-खड़े हाय लम्बाये तो मोतो हाथ में नहीं आ सकते । उसी 
प्रकार अंतर के ज्ञायकस्वभाव को और कऋरमवद्धपर्याय की यह वात 
अन्तर में गहराई तक उतरे बिना समर में नहीं आा सकती । यह 
तो अलौकिक बात प्रगट हो गई है; जो समभेगा वह निहाल हो जायेगा । 

“सहैजे समुद्र उत्जसियों व्यां मोती तणाया जाय! 


भाग्यवान कर वापरे तेनी मूढी मोतीए भराभ ।” 
यहाँ “भाग्यवान” अर्थात्‌ अन्तर के पुरुषार्थवान ! 00% 
'दृष्टि का प्रयत्न करे उसकी मूट्ठी मोतियों से भर जाये, अर्थात्‌ निर्मेल- 
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निर्मल--क्रमवद्धपर्यायें होती जायें; किन्तु जो ऐसा . अयंत्त /नहीं करता 
उसके लिये कहते हैं कि-- 
वश्माग्यद्ीय कर घांपरे तेनी शाखले सूंठी राय?! 

समंझने का अयत्ल करके अन्तर में न उतरे और -ों..ही अंकेले 
शुभभाव मैं रुका रहे तो उसकी “शंखले से भूठी भरायें” यानी 'पुण्य- 
बंध हो किन्तु स्वभाव की प्राप्ति नहीं हो सकतो--घर्म का लाभ 
नहीं ही सकता । 
(८१) केवलज्ञान की-खड़ी 


यह तो केवलज्ञान की खड़ी है। आज से .प्रचास-साठ वर्ष पहले 

जब पाठशाला में पढ़ने जाते थे तब सब से पहले “सिद्धों वर्ण समा- 
म्नाय”--ऐसा रटाते थे; यानी “वर्णोच्चार का समुदाय स्वयंसिद्ध- 
अतादि से चला .आ रहा है; वही हम 'सिखलायेंगे'--ऐसा * इसका 
अश्े है। उसो श्रक़ार यहाँ भी जो बात कही जा रही-है .बह अनादि 
केवलज्ञान से सिद्ध हो गई है। और जो खड़ी .सिखाते थे उस में 
ऐसा भी आता था कि--“कक्‍्का केवली .का” उसी प्रकार यहाँ भी 
य्रह केवलज्ञान की खड़ी सिखाई जा रही है। इसे समभे बिना धर्म 
का आरम्भ नहीं होता । “खड़ी” में ही केवलज्ान की बात करते 
हुए “ब्रह्मविलास” म्रें कहा है कि-- 

“ककक्‍का” कहे करन वश कीजे, कनक -कामनी दृष्टि न <दीजे। 

करिके ध्यान निरंजन गहिये, “'केवलपद””इद्धि -विधिसों लहिये.॥ 
(८२) क्रमबद्धपर्याय ही वस्तुस्वरूप है 


देखो, यह क्रमवद्धपर्याय वस्तु का स्वरूप है; ज्ञायक का स्वभाव 
सव व्यवस्थित जानने का है और ज्ञेयों का स्वभाव व्यवस्थित क्रम- 
बद्ध नियमित पर्याय से परिणमित होने का है। इसे प्रकार इसमें 
यथांर्थ वस्तुंस्थिति का निर्णय आा जाता :है; इससे विपरीत 'माने तो 
'वह वस्तुस्वरूप को नहीं जानता। 


(२०थ] 
कोई ऐसा कहे कि--'निदचय से तो पर्यायें ऋ्रबद्ध हैं, किन्तु 
व्यवहार से अक्रम हँ“--लो वह बात मिथ्या है। 
ओर कोई ऐसा कहे कि--“'केवली भगवान के लिये सब कऋरमबद्ध 
है क्योंकि उन्हें त्तो तीवकाल का पूर्ण ज्ञान है, किन्तु छंद्मस्थ के 
लिये अक्रमबद्ध है क्‍यों कि उसे तीतकाल कप पूर्ण ज्ञान नहीं है -- 
तो यह बात भी मिथ्या “है। इसकी मान्यता केवली से विपरीत 
हुई॥ कहीं केवली के लिये अलग्न वस्तुस्वरूप हो और छग्मस्थ के 
लिये अलग-ऐसा नहीं है। 
(८३) क्रमबद्धपर्योय में निर्चय-व्यवहार की संधि, निमित्त-नैमित्तिक 
की संधि;--आदि सम्बन्धी आ्रावश्यक स्पष्टीकरण और तत्स- 
म्बन्धी स्वच्छुन्दियों की विपरीत कुल्पनाओं का निराकरण 


और क्रमबद्धपर्याय में ऐसा भी नहीं है कि वस्वादि सहित दश्ना में 
भी मनित्व का या केवलज्नाव का क्रम आ जाये ? आत्या में शुनि- 
दशा का क्रम हो वहाँ शरीर में दिगम्बरदशा ही होती है। वस्त्रों 
का छोड़चा कहीं जीव का कार्य नहों है किन्तु उस समय ऐसी ही 
दशा होती है। मुनिदशा का स्वरूप इससे विपरीत माने तो उसे 
निरचयव्यवहार की कोई खबर नहीं है, तथा क्रमबद्धपर्याय के नियम 
की या देव-गुरु के स्वरूप की ख़बर नहीं है। 

और जहाँ मुनिपना होता है वहाँ, खड़े-खड़े हाथ में ही आहार 
लेने की क्रिया होती है; पात्रादि में आहार की क्रिया बहाँ नहीं होती; ' 
तथापि ब्रहाँ अजीव क्री (हाथ की या आहार को) वैसी पर्याय जीव 
ने उत्पन्न को है--ऐसा नहीं है। इसी अकार सदोष आहार के 
त्याग्रादि में भी समझ छेता चाहिये । छत्त-उस दशक ्शा में ऐसा हो सहज 
निमित्त-नैमित्तिकमेंल होता है, उसका मेल नहीं टूढता; और जोत् 
ज्ञायक मिठकर झजोच का कर्ता भी नहीं होता ॥ ज्ञायकस्वृभाव का 
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निर्णय करे तो. अजीव के कतृत्व का. सब भ्रम छूट जाये और 
भिथ्यात्वादि कर्मों का निमित्तकर्तापृना भी न..रहे। - 


, ऊपर जैसा मुनिदशा के सम्बन्ध में कहा है वेसी. ही समस्त 
पर्यायों में यथायोग्य समझता चाहिये । जेसेकि--सम्यक्त्वी के मांसादि 
का आहार होता ही नहों | यहाँ जीव को , सम्यग्दशनपर्याय : का क्रम 
हो और सामने मांमादि का आहार भी हो--ऐसा. कभी नहीं होता |: 
तिर्यंच--सिह आदि को जब सम्यक्‍्त्व प्राप्त हो जाता है, तब उनकोः 
भी मांसादि का आहार छूट ही जाता है;--ऐसा ही उस भूमिका 
का स्वरूप है। तथापि पर को क्रिपरा का उत्पादक आत्मा नहीं है, 
ज्ञायक तो पर का अकर्ता ही है। ह 


“हम तो सम्थकत्वी हें, अथवा हम तो मूनि हैं; फिर बांह्य में 
भले ही चाहे जेसे आहारादि का योग हो“--ऐसा कहे तो वह 
मिथ्याहृष्दि स्वच्छल्दों हो है। किस भूमिका में कैसा व्यवहार होता 
है, वेसा निमित्त होता है, तथा कैसे निमित्त और कैसा राग छूट जाता 
है उसको उसे खबर नहीं है |-ऐसे स्वच्छन्दी जोव को ऋ्रमबद्धपर्याय 
की प्रतीति या सम्यग्दशनादि नहीं होते; फिर मुनिदशा तो होगी 
ही कहाँ से ? 


ज्ञायकस्वभाव को हृष्टि में निर्मेल-निर्मेल ऋमबद्धपर्यायें होती जाती 
हैं और उन-उन पर्यायों में योग्य निमित्त होता है वह भो कऋमबद्ध 
है; इसलिये “निमित्त जुटाऊ--यह्‌ वात नहीं रहती। जैसेकि-- 
“मुनिदशा में निमित्तरूप से निर्दोष. आहार ही होता है;. इसलिये 
निर्दोष आहार का निमित्त जुठाऊँ तो मेरी मुनिदशा बनी रहेगी --: 
ऐसा कोई. माने उसको निमित्तावोन दृष्टि है। स्वभाव में एकाग्रता 
से मुनिदशा स्थित रहती है उसके बदले संयोग के- आधार से मूनि- 
दशा मानता है उसकी दृष्टि -.ही विपरीत है। निमित्त. 'को जुटानां 
नहीं पड़ता, किन्तु सहजरूप से उसी प्रकार का निमित्त ' होता हैः. 
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निमित्तं-नैमित्तिकसम्बन्ध सहज ही बन जाता है |--“अपने को जैसा 
कार्य करने की इच्छा हो, तदनुसार निमित्त जुटाना चाहिये”--ऐसा 
माने तो उसे ज्ञानस्वभाव की या क्रमबद्धपर्याय की श्रद्धा कहाँ रही ? 
“उसके तो अभी इच्छा का और निमित्त का कर्तृ त्व विद्यमान है। 
अरे भाई! निमित्तों को जुटाना या दूर करना' कहाँ तेरे हाथ को 
हा है ?' निमित्त तो परद्रव्य है, उसकी क्रमबद्धपर्याय तेरे आधीन 
नहीं है । 


(८४) “ज्ञा....य....क” क्या करता है ? 


ज्ञायक क्रमबद्ध अपने ज्ञायकप्रवाह कीः धारारूप से उत्पन्न होता 
है; ज्ञायकरूप से उत्पन्न होता हुआ वह किसे लेगा ? किसे छोड़ेगा ? 
या किसे बदलेगा ? ज्ञायक्र तो ज्ञायकमाव का हो कर्ता है, पर का 
अकर्ता है। यदि दूसरे का कर्ता होने जाये तो यहाँ अपने में ज्ञायक- 
स्वभाव की दृष्टि नहीं रहती इसलिये मिथ्याहष्टिपना हो जाता है । 
ज्ञायक पर का ज्ञाता भी व्यवहार से है; निश्चय से ( त्तन्मयरूप से ) 
स्वयं ज्ञायक का ज्ञाता है। ज्ञायकसन्मुख एकाग्रता में परज्ञेय का भी 
ज्ञान हो जाता है, किन्तु पर का उत्पादक नहीं है। इस प्रकार ज्ञायक 
आत्मा अकर्ता है। सर्वज्षम गवान स्व-पर के “ज्ञायक” हूँ, ज्ञेयों को 
जैसे. का तैसा प्रसिद्ध करते हेँ इसलिये “जञापक” भी हें, और अपने 
“कारक” भी हैं; किन्तु पर के कारण नहीं हें। पर के ज्ञायक तो 
हें किन्तु कारक नहीं हैँ |--इस प्रकार समस्त आत्माओं का ऐसा 
ज्ञायकस्वभाव है और पर का अकतृ त्व है ।--पह बात यहाँ समझकाई है । 
(८५) ज्ञायकस्वभाव को हृष्टिपूर्वंक चरणानुयोग की विधि 
: शास्त्रों में चरणशानूयोग की विधि का अनेक प्रकार से वर्णन 
आता है, किन्तु उस सबमें इस ज्ञायकस्वभाव की मूल हृष्टि रख 
कर समझे तभी समझ में आ सकता है। मुनि-दीक्षा लेने के भाव 
हों तब माता-पितादि के निकट जाकर - इस _ प्रकार आज्ञा माँगना 
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चाहिये, उन्हें इस प्रकार समकाना चाहिये इसका वर्रन प्रवचनसार 


आदि में अच्छो तरह किया है; और दोक्षा लेनेवाल्ने को भी ऐसा 
विकल्प आये और माता के निकट जाकर कहे . कि--“हे माताजी ! 


अब मे दीक्षा की आज्ञा दीजिये ! हे इस शरीर की जननी, मेरा 
अनादिकालीन जदक ऐसा जो आत्मा है उसके निकट जाने की मुझे 
अनमति दीजिये । भगवती दीक्षा की अनुमति दीजिये ।” तथापि अंतर 
में उस समय ज्ञान है कि इस वचन का कर्ता में नहीं हूँ; मेरे 
कारण इस वचन का परिणमन नहीं होता । 


माता-पितादि की आंज्ञा लेकर फिर गुरु के निकंट--आंचार्य मुनि 
के पास जाकर विनंयपूर्वक कहते हैं कि "हे प्रभो ! मुझे जुद्धात्मतत्त्व 
की उपंलब्धिरूप सिद्धि से अनुग्रहोत कीजिये । है नाथ ! मुझे इस 
भववंधन से छुड़ाकर भगवती मुनिदीक्षा दीजिये ! ”--तब श्रीगुरु. भी 
उसे--“यह तुभे शुद्धात्मतत्त्व की उंपलब्धिरूप सिद्धि/--ऐसा कहकर 
दीक्षा देते हें ।-इस प्रकार चरणानुयोग की विधि है; तथापि वहाँ 
दीक्षा देनेवांले और लेनेवाले दोनों जानते हें कि हम तो ज्ञायक हैं, 
इस अचेतन भाषा के हम उत्पादक नहीं हें; और इस विकल्प के भी 
वास्तव में हम उत्पादक नहीं हैं; हम तो अपने ज्ञायकभाव के ही 
उत्पादक हैं; ज्ञायक्रमाव में हो हमारी तनन्‍्मयता है ।--ऐसे येथार्थंभान 
के बिना कदापि मुनिदक्षा नहीं होती । 


में ज्ञायक हूँ--ऐसा अंतरभाव, और क्रमबद्धपर्याय की प्रेतीति 
होने पर भी, तोर्थकर भगवान आदि के विरह्‌ में, अथवा पुत्रादि के 
वियोग में सम्यकत्वी को आँखों से आँस बहें, तथापि उस समय उन 
श्रांचुओं के वे उत्पादक नहीं हैँ, और अंतर में शोक के किचित्‌ परि- 
शाम हुए उनके भी वास्तव में वे उत्पादक नहीं हें;उस समय भी वे 
अपने ज्ञायकस्वभावरूप से उत्पन्त होते हुए ज्ञाता ही हें;--हर्ष-शोंक 
के कर्ता-भोक्‍ता नहीं हें । यह अंतर्‌दृष्टि की पूर्व बात है। यहेँ 
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हंष्टि प्रेंगट किये बिना- कमी किसी को धर्म का अ्रंश भी नहीं होता ।. 
(5५६) साधकदशा में व्यवहार का यथार्थ ज्ञान 


ज्ञायकस्वभाव पर दृष्टि रखकर ज्ञायकजीव व्यवहार को भी 
यथार्थरूप से जानता है। क्रमबद्धपर्याथ के यथारथेज्ञान से व्यवहार 
का ज्ञान भी आ जाता है। पंचाध्यायी में निम्न श्रकार व्यवहार के 
चारों प्रकारों का वर्णन है :-- 


(१) व्यक्तराय, वह असद्भूत उपचरित व्यवहारनय का विषय, 
(२) अव्यक्तराग, वह असद्भूत अनुपचरित व्यवहारनंय का विषय; 


(३) ज्ञान पर को जानता है, वहाँ “पर का ज्ञान अथवा राग का 
ज्ञान” कहना वह सद्भूत उपचरिंत व्यवहारनय का विषय है; 

- (४) ज्ञान सो आत्मा--एँसा गुरं-गुणी भेदे वह संद्भूत अंनुप- 
चेरित व्यवहारंनय के विषय है। 

(“ज़्य के इन चारों प्रकारों का स्वरूप तथा ज्ञायक के आश्रय 


से+-निरवय के आश्रय से उत का निर्षध” इस सम्बन्ध में पृज्य गुरुदेव 
के विस्तृत प्रवचन के लिये देखिये--आत्मधर्म अंक्र...६० तथा....&४) 


एकाकार ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि से जहाँ निरचेय सम्यरदंशेंन और 
सम्यजज्ञान प्रंगट हुए और रागादि से भिन्नता जानी वहाँ साधकदशा 
में उपरोकतानुसारं जो-जो व्यवहार होते हैं उन्हें ज्ञानी अपने ज्ञान का 
ज्ञेंय बनाते हें। यद्यपि दृष्टि तो ज्ञायकंस्वभांव पर ही पड़ी है, किन्तु 
पर्याय में व्यवहार है ही नहीं, राग है ही नहीं-ऐसा नहीं मानते 
और उंस व्यवहार की खतौनी परमार्थ में भी नहीं करते; --अर्थात्‌ 
उस व्यवहार के अवलम्बन से लाभ नहीं मानते, उसे ज्ञान के ज्ञेय- 
रूप से ज्यों की त्यों जानते हैं। यहाँ ज्ञायकंसंन्मुख ज्ञान के क्रम 
में रहकर रांग के क्रम को भी यथावत्‌ जानते ही है; किन्तु ज्ञायक 
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की अधिकता में उस राग के भी अकर्ता हें;-ऐसे ज्ञायकस्वभाव की 
हृष्टि धर्म की मूल नींव है । _ 


ब्> 4 


(यहाँ ऋ्रमबद्धपर्याय के प्रवचन पूर्ण हुए; इन प्रवचनों के अरसे 
में तंत्सम्बन्धी बहुत कुछ चर्चा हुई थी; वह भी उपयोगी होंने से 
यहाँ दी जा रही है ।) 

(5८७) “केवली के ज्ञान में सब नोट हैं”, पर को जानने की शान 


की सामर्थ्य है, वह कहीं अभत्तार्थ नहीं हैः 


: यह ऋमवद्धपर्याय तो वस्तु का ही स्वरूप है; उसे . सिद्ध करने 
के लिये केवलज्ञान को दलोल देकर ऐसा सिद्ध किया जाता है कि+- 
सर्वज्ञदेव ने केवलज्ञान में एकसमय में तीनकाल-तीनलोक के. स्व-पर 
समस्त पदार्थों को प्रत्यक्ष देखे हैं; और तदनुसार -ही परिणमन- 


होता है । 


तब इसके समक्ष कुछ लोग ऐसा भी कहते हैं कि--“केवली 
भगवान पर को तो. व्यवहार .से जानते हूँ, और व्यवहार तो अभू- 
तार्थ है--ऐसा शास्त्र में कहा है। इसलिये केवली पर को नहीं 
जानते ।-.ऐसा कहकर वे इस क्रमबद्धपर्याय का विरोध करना चाहते 
हं। किन्तु वास्तव में तो वे केवलज्ञान की और शास्त्र के कथन की 
मज़ाक उड़ाते हैँ; शास्त्र को ओठ लेकर अपने स्वच्छुन्द की पुष्टि 
करना चाहते हें। अरे भाई ! केवली को स्व-परप्रकाशक पूर्ण 
ज्ञानसाम्थ्यं प्रगट हो गया है; वह ज्ञान कहीं अभतार्थ नहीं है। 
क्या ज्ञान का जो परप्रकाशक सामर्थ्य है वहु कहीं अभूतार्थ है? 
नहीं । जिस प्रकार समयसार की ७वीं गाथा में दर्शन-ज्ञान-चारित्र 
के गुणभेद को अभूतार्थ कहा--तो -क्या आत्मा में वे.गुण हैं - ही 
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नहीं ?--हैं तो अवश्य । उसी प्रकार केवलीभगवान पर को जानें-- 
उसे व्यवहार कहा है; तो क्यां पर का ज्ञातृत्व नहीं है? पर को 
भी जानते तो हैं ही। केवली पर को जानते ही 'नहीं--ऐसा नहीं 
है । केवली को पर का आश्रयें नहीं है-परं में तन्‍्मय॑ होकर नहीं 
जानते--परें  सन्मुर्ख -होकर नहीं जानतें--इसलिंये परप्रंकाशकपने भकेंः 
व्यवहार कहा है | परप्रकाशकपने का ज्ञान का जो सामथ्यें है: वह 
कहीं व्यवहार नहीं है; वह तो निश्चय से अपना स्वरूप है। भगवान 
के केवलज्ञान में त्रिकाल के पदार्थों की नोंघ है। पं. राजमलजी समय- 
सार कलश की टीका में कहते हैँ कि--संसारी जीवों में एक भव्य- 
राशि है; और एक अभव्यराशि है; उसमें अभव्यराशि जीव तो 
तीनकाल में मोक्ष प्राप्त नहीं करते; भव्य जीवों में से कुछ जीव 
मोक्ष जाने योग्य हैं और उनका मोक्ष में पहुँचने का कालपरिमाण है 
अर्थातूं यह जीव इतना कालव्यतीत होनेपर मोक्ष जायेंगा--ऐसी केवल- 
ज्ञान में नोंध है--“यह जीव इतना' काल वीत्या मोक्ष जासै--इसौ न्यौधु 
केवलज्ञान माँहे छे ।” (पृष्ठ १०) केवलीभगवान के ज्ञान में तीनकाल- 
तीनलोक की सारी- नोंध है । जिस जोव को अंतर्‌स्वभाव के ज्ञान 
का पुरुषार्थ हुआ उसे अल्पकाल में मोक्ष होना है--ऐसा केवलज्ञान की 
नोंध में आ गया है । जिसके ज्ञान में सर्वज्रमगवान विद्यमान हो गये 
उसकी मृक्ति भगवान के ज्ञान में लिखो गई। 


. « प्रशन:--केवली भगवान को विकल्प तो नहीं है, तब फिर विकल्प 
के बिना पर को किस प्रकार जानेंगे ? 


*. उत्तरः-पर को जानते हुए केवली को कहीं पर को ओर उपयोग 

हीं डालना पड़ता; किन्तु अपना ज्ञानसामर्थ्य ही ऐसा स्व-पर- 
प्रकाशक. विकसित हो गया है कि--स्व-पर सब एकसाथ विकल्प 
विना--ज्ञान में ज्ञात हो जाता है। पर को जानना वह कहीं विकल्प 
नहीं है। (ज्ञान को सविकल्प कहा जाता है उसमें अलग अपेक्षा है । 
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यहाँ. रागरूप विकल्प की .बात है ।) केवलीशग़वान “को ज्ञान का सममर्थ्य 
ही ऐसा परिणमित हो रहा है कि राग्र के विकल्प बिना ही स्व-थर्र 
सब प्रत्यक्ष ज्ञात होता हैआ 

अहो, आत्मा का ज्ञावस्वभाव है, उस स्वश्नाव में से जो क्रेवल- 
ज्ञान विकसित हुआ उसका अ्रचित्य सामर्थ्य है ॥ वह केवलशान-- 

अस्पष्ट नहीं जानता । 

विकल्प से नहीं जानता । 

परसन्मुख होकर नहीं जानता । 

तथापि जाने बिना कुछ भी नहीं रहता । 

“-ऐसा क्ेवलज्ञान है। 

ऐसे केवलज्ञान को यथार्थेरूप से पहिचाने तो आत्मा के ज्ञायक- 


स्वभाव की सन्मुखता होकर सस्य्दशंत हुए बिता ते रहे। प्रवचत- 
सार की 5०वीं गाथा में आचार्यभगवात्न ने यही बात अलौकिक रीति. 


से कही है। 
(5८) भविष्य की पर्याय होने से प्रर्व केवलज्ान उसे किस अ्रक़ार: 
जानेग्रा 7--उसका स्पष्टीकरण 

प्रदत:--भविष्य की जो पर्यायें नहों हुई हैं, किन्तु होनेवाली हें, 
उन्हें ज्ञान वर्तमान में जान सकता है? 

उत्तर:-हाँ, केवलज्ञान एक समय की वर्तमान पर्याय में तीनोंकाल 
का सब कुछ जान लेता है। 
. अर्तः--तो क्‍या भविष्य में जो पर्याय होनेवाली है उसे वर्तमान 
में प्रगटरूप से जानता है? 

उत्तर:-भविष्य की पर्याय को प्र्यायरूप से जानता है, किन्तु 
वह पर्याय वर्तमान में प्रगटरूप से अरतती -है-ऐसा नहीं जातता॥। 
जानता क्यो सब वर्तमान में है, किन्तु जैसा हो वसा जानता है॥ 
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भविष्य में जो -होना हो उसे वर्तम्रान में भविष्यरूंप से जानता है। 
स्पष्टरूप से जानता है । 


प्रशन:--ज्ञान में भविष्य की पर्याय को भी जानने की शाक्ति है, 
इसलिये जब वह पर्याय होगी तब ज्ञान उसे जानेगा,--इस प्रकार है ? 


उत्तर:--नहीं, ऐसा नहीं है। भविष्य को भी जानने का कार्य 
तो वर्तमान में ही है; वह कहीं भविष्य में नहीं है। जैसे कि-... 
अमुक जीव को अमृक समय भविष्य में कंवलज्ञान होना है, तो ज्ञान 
वर्तेमान में ऐसा जानता है कि इस जीव के इस समय ऐसी पर्याय 
होगो; किन्तु ज्ञान कहीं ऐसा नहीं जानता कि इस जीव को इस 
समय केवलज्ञान पर्याय व्यक्तरूप से वर्तती है! और भविष्य की 
वह पर्याय होगी तब ज्ञान उंसे जानेगा--ऐसा भी नहीं है। भविष्य 
की पर्याय को भविष्य की पर्यायरूप से वर्तमान में ही ज्ञान जानता 
है। जिस प्रकार भूतकाल की पर्याय वर्तमान में वतंती न होने पर 
भी वर्तमानज्ञान उसे जानता है, उस प्रकार भविष्य की पर्याय वर्तमान 
में वर्तती न होने पर भी ज्ञान उसे प्रत्यक्ष जानता है। 


(८९६)केवली को क्रमबद्ध, और छुञ्मस्थ को अक्रम--ऐसा नहीं है 


प्रशन:--“सब त्रमबद्ध है--यह बात केवलीभगवान के लिये 
बराबर है। केवलोभगवान ने सब जाना है, इसलिये उनके लिये तो 
सब क्रमबद्ध ही है, किन्तु छद्मस्थ को तो पूर्रज्ञान नहीं है, इसलिये 
उसके लिये सब क्रमबद्ध नहीं है; छत्नस्थ के तो फेरफार भी हो 
सकता है--इस प्रकार कोई कहे तो वह बराबर है ? 

उत्तर:--नहीं; यह बात बराबर नहीं है। वस्तुस्वरूप सब के लिये 
एक-सा ही है। केवली के लिये अलग वस्तुस्वरूप और छद्मस्थ के 
लिये अलग--ऐसा दो प्रकार का वस्तुस्वरूप नहीं है। केवली के 
के लियें सब क्रबद्ध और छक्मस्थ के लिये अक्रमबद्ध अर्थात्‌ छम्॒स्थ 
उसमें उल्ठा-सीधा भी कर सकता है--ऐसा माननेवाले को क्रमबद्ध- 
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पर्याय के स्वरूप की -खबर नहीं है -। केवलीभगवान भले 
ही पूर्ण प्रत्यक्ष जानें और छद्मस्थ पूर्ण अ्रत्यक्ष ना जानें, 
तथापि वस्तुस्वरूप का ( कमबद्धपर्याय . आदि .का ): निर्णय 
तो दोनों को एक-सा ही है । केवलीभगवान सर्व द्रव्यों की 
क्रमबद्धपर्याय होता जानें, और छद्मस्थ उनका अक्रम से होना मानें, 
तब तो उसके निर्णय में हो विपरीतता हुई। में ज्ञायक. हूँ और 
पदार्थों की ऋ्रमबद्ध अवस्था है--ऐसा निर्णय करके ज्ञायकस्वभाव- 
सन्‍्मुख परिणमित होनेवाले ज्ञानी को तो ज्ञाताभाव का ही. परिणमंन 
विकसित होते-होते अनुक्रम से केवलज्ञान हो जाता है। परन्तु अभी 
जिसके निर्णय में ही भूल है उसके ज्ञातापने का परिणमन नहीं होता, 
किन्तु विकार का ही कर्तापना रहता है। 

(६०) ज्ञान और ज्ञेय का मेल, तथापि दोनों की स्वतंत्रता 


प्रइन:--केवलीभगवान ने जैसा जाना उसी प्रकार इस जीव को 
परिणमित होना पड़ता है? या जैसा यह जीव परिणमित हो वंसा 
केवलीभगवान जानते हैं ? 


उत्तर:--पहली बात यह है कि केवलज्ञान का निर्णय ' करनेवाले 
ने “ज्ञानशक्ति” के अवलम्बन से यह निर्णय किया है इसलिये उसमें 
निर्मल परिणमन (सम्यग्द्शनादि) हो गया है और केवलीभगवान ने 
भी वसा ही जाना है। 


केवलीभगवान का ज्ञान और इस जीव का परिणमन--इन दोनों 
का ज्ञेय-ज्ञायकपने का मेल होने पर भी कोई किसी के आधीन नहीं है । 
केवलीभगवान ने तो सर्व पदार्थों की तीनोंकाल की अवस्थायें एक 
साथ जान ली हें, और पदार्थ में परिणमन तो एक के बाद एक 
अवस्था का होता है | केवली ने जाना इसलिये पदार्थ .को वेसा 
परिणमित होना पड़ता है, ऐसा नहीं है; अथवा पदार्थ वैसा 
परिणमित होता है, इसलिये केवली वैसा जानते हें--ऐसा भी नहीं 
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है। ऐसा होने पर भी केवलज्ञान और ज्ञेय की संधि - नहीं दूठती; 
केवलज्ञान ने जाना उससे दूसरे प्रकार से वस्तु परिणमित हो, अथवा 
तो वस्तु परिणमित हो उससे दूसरे प्रकार से केवलज्ञान जानें, ऐसा 
कभी नहीं होता। 

इसमें, केवलज्नान की अर्थात्‌ आत्मा के ज्ञायकस्वभाव की महत्ता 
समभना चाहिये और ज्ञायकसन्मुख होकर परिणमित होना चाहिये; 
वही मूलभूत वस्तु है। 
(६१) आगम को जानेंगा कौन ? 


... प्रदन:--यह पर्याय की जैसी बात आप कहते हें वैसी आगम में 
नहीं मिलती । 

उत्तर:--अरे भाई ! अभी तुमे सर्वज्ञ का तो निर्णय नहीं है; 
तब फिर सर्वज्ञ के निरंय बिना, “सर्वज्ञ के आगम कैसे होते हैं 
और उनमें क्या कहा है” उसकी तुझे क्या खबर पड़ेगी ? गृरुपम के 
बिना, अपनी विपरीतद्ृष्टि से आगम के यथार्थ अर्थ भासित हों ऐसा 
नहीं है। आगम कहता है कि आत्मा का ज्ञानस्वभाव है और उसमें 
सर्वज्ञता का सामर्थ्य है। यदि ऐसे ज्ञानस्यभाव को और सर्वज्ञता को 
न जाने तो उसने आगम को जाना ही नहीं है। और यदि ऐसे 
ज्ञानस्यभाव को माने तो क्रमबद्धपर्याय का निर्णय उसमें आ ही 
जाता है । 

जो कऋ्रमबद्धपर्याय को सीधी रीति से न समझे उसे समभाने के 
लिये यह केवलज्ञान की दलील दी जाती है; बाकी वस्तु तो स्वयं 
ही वैसे स्वभाववाली है; क्रमबद्धपर्याय वह वस्तु का ही स्वरूप है, 
वह कहीं केवलज्ञान के कारण नहीं है। 
(६२) केवलज्ञान के और क्रमबद्धपर्याय के निर्णय बिना धर्म व्यों क्रमबद्धपर्याय के निर्णय बिना धर्म क्‍यों 

नहीं होता ? 
प्रश्न:--आप केवलज्ञान और क्रमबद्धपर्याय पर इतना अधिक भार 
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देते हैं, तो क्या सर्वज्ञ के निर्णय बिना या क्रमवद्धपर्याय के . निणुय 
विना धर्म नहीं हो सकता ? 

उत्तरः--नहीं; भाई ! यह केवलज्ञान का.या क्रमबद्धपर्याय का निर्णय 
तो ज्ञानस्वभाव के अवलंबन से होता है, और इसके.बिना कभी धर्म 
नहीं होता । ज्ञानस्वभाव कहो, केवलज्ञान कहो या क्रमबद्धपर्याय कहो,-- 
इन तीनों में से एक के निर्णय .में दूसरे दो का निर्णय भी आ. जाता है; 
और यदि केवलज्ञान को या कऋ्रमबद्धपर्याय को .न माने तो वह वास्तव 
में आत्मा के ज्ञानस्वयभाव को ही नहीं मानता। यह तो जैनधर्म की 
मूल वस्तु है; उसके निर्णय बिना धर्म का प्रारम्भ हो ऐसा कंभी 
नहीं होता। स्वसन्मुख होकर “में ज्ञान हैँ-ऐसी ज्ञाताबुद्धि होने से 
सर्वज्ञता का निर्णय भी हो गया; क्रमवद्धपर्याय का भी निंणुय हो 
गया, कहीं फेरफार करने की बुद्धि न रहो;--इसका नाम धर्म है। 


(६३) तियंच-सम्यक्त्वी को भी क्रमबद्धपर्याय की प्रतीति 


प्रदन:--तिर्यच में भी कोई-कोई जीव (मेंढक आदि) सम्यकत्वी 
होते हें तो क्या उन तिर्यच् सम्यक्त्वियों को भी ऐसी ऋ्रमबद्धपर्याय 
की श्रद्धा होती है ? 

उत्तरः--हाँ; “क्र-म-ब-द” ऐसे शब्द की भले ही उसे खबर 
न हो, किन्तु “मं ज्ञायक हूँ, मेरा आत्मा सब जानने के स्वभाववाला 
है”-.ऐसे अंतर्वेदन में ऋमबद्धपर्याय की प्रतीति भी उसे आ जाती है; 
ऋ्रमबद्धपर्याय की प्रतीति का जो कार्य है वह कार्य उसे हो ही रहा 
है। उसका ज्ञान ज्ञाताभावरूप हो परिणमित होता है।-पर का कर्ता 
या राग का कर्ता-ऐसी- बुद्धि उसके नहीं है; ज्ञातावद्धि ही है और 
उसमे कऋ्रमबद्धपर्याय की प्रतीत्ति समा जाती है। ज्ञानपर्याय को. अन्त- 
रोन्मुख करके “में ज्ञायकभावरूप जीवतत्त्व हैँ --ऐसी प्रतीति हुई .है 
वहाँ क्रमबद्धपर्याय का ज्ञातृत्व ही है। ह 


ओर देखो, उन मेंढक या चिड़िया आदि तियँचों को सम्यर्दर्शन 
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होने. से: स्वसन्मुख होकर संवर-निर्जराददा प्रगट हुई है, किन्तु अभी 
केब्रलज्ञान नहीं हुआ -है | पर्याय में अभी अल्पता और राग भी है, 
तथापि उस पर्याय को जानते हुए उन्हें .ऐसा. विकल्प या संदेह नहीं 
उठता कि “इस समय ऐसी पर्याय क्यों ? और .केवलज्ञानपर्याय क्‍यों 
नहीं ?” ऐसा ही उस पर्याय का क्रम है ऐसा जानते -हैं। केवलज्ञान 
नहीं है इसलिये कहीं सम्यग्दशेन में शंका नहीं पड़ती | इसी प्रकार 
उस पर्याय में राग है उसे भी जानते हें; किन्तु उस राग को जानते 
हुए वे तिर्यंच सम्यक्त्वी उसका स्वभावरूप से वेदन नहीं करते, राग 
से भिन्‍न ज्ञायंकस्वभावरूप ही स्वयं का अनुभव करते हैं। राग है 
उतने अंश में उसका वेदन है; किन्तु ज्ञायकहृष्टि में उसका वेदन 
है ही नहीं। ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि से ज्ञान समाधानरूप से वर्तता 
है; कहीं पर को इधर-उघर करने की मिथ्याबुद्धि नहीं होती, यही 
क्रमबद्धपर्याय की प्रत्तीति का फल है। 


--इस प्रकार, जो भी सम्यक्त्वी जीव हैं उन सबको अपने 
ज्ञायकस्वभाव के निर्णय में, सर्वज्ञ की और क्रमबद्धपर्याय की प्रतीति 
भी साथ में आ ही जाती है;--इससे विपरीत माननेवाले को सम्य- 
गदर्शन नहीं होता। 

सभ्यग्दर्शन कहो, “के...व...ल” ज्ञान (अर्थात्‌ राग से भिन्न ज्ञान) 
कहो, भेदज्ञान कहो, क्रमबद्धपर्याय का निर्णय कहो, जेनशासन कहो, 
या धर्म का प्रारम्भ कहो--वह सब इसमें एकसाथ आ जाता है। 
(६४) क्रमबद्धपर्याय के निंय का फल--“अबंधता,” “ज्ञायक को 

बंधन नहीं है “ 

जीव और अजीव दोनों की क्रमबद्धपर्योय अपने-अपने से स्वतंत्र 
है; ज्ञायकेस्वंहप जीव अपने ज्ञांयंकपने कीं क्रमबंद्धपर्याय में परिणमितत 
होता हुआ उंसका- ज्ञाता है, किन्तु पर का अकर्ता हैं। इस प्रकार 
अकर्तारूप से पंरिणमित होते हुए ज्ञायक को बंधन होता ही नहीं। 
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-ऐसा होने पर भी, अज्ञानी को बंधन क्‍यों होता है ?: आचांयें- 
देव कहते हैं कि यह उसके अज्ञान की महिमा प्रगट है; उसके अज्ञानं 
के कारण ही उसे बंधन होता है। ज्ञायकस्वभाव की महिमा जाने 
तो बंधन न हो । ज्ञायकस्वभाव की महिमा भूलकर जो पर का 
कर्ता होता है उसके अज्ञान की महिमा प्रगट हुई है और इसीसे: 
उसे बंधन होता है। 


ज्ञायकस्वभावरूप परिणमित होनेवाला जीव, मिथ्यात्वादि कर्म के 
बंधन में निमित्त भी नहीं होता; निमित्तरूप से भी वह मिथ्यात्वादि 
का अकर्ता ही है। 


“अजीव की क्रमबद्धपर्याय भी स्वतंत्र है। इसलिये उसमें जो 
मिथ्यात्वकर्महूप से परिणमित होने का उपादान हो तो हमें भी 
मिथ्यात्भभाव करके उसे निमित्त होना पड़ेगा ! “--ऐसी जिसकी हृष्टि. 
है उसके अज्ञान की महिमा प्रगट है अर्थात्‌ वह महान अज्ञानी है। 
जश्ञायकस्वभाव की या क्रमबद्धपर्याय की उसे खबर नहीं है। ज्ञानी ने 
तो ज्ञानस्वभाव पर हृष्ठि रखकर क्रमबद्धपर्याय का निर्णय किया है; 
इसलिये उसकी हृष्टि का परिणमन तो स्वभावोन्मुख हो गया है; 
कर्म को निरमित्त होने पर उसकी दृष्टि नहीं है। मिथ्यात्वादि कर्म 
उसके बँघता ही नहीं है। 

क्रमबद्धपर्याय का यथार्थ निशंय करनेवाले को अपने में मिथ्यात्व 
का क्रम नहीं होता--यह बात पहले की और निमित्तरूप से अजीव 
में भी उसे मिथ्यात्व का क्रम नहीं होता। 


“जड़ में मिथ्यात्व का क्रम हो तो जोब को मिथ्यात्व करना 
पड़ता है”--पह दलील तीत्र मिथ्याहष्टि अज्ञानी की है, वह अजीव 
को ही देखता है, किन्तु जीव को नहों देखता, जीव के स्वभाव का 
निर्णय करके जीव की ओर से न लेकर अजीव की दृष्टि की. 
ओर से छेता है वह विपरीतदृष्टि है--उसके अज्ञान की गह- 
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नता है। क्रमबद्ध के निर्णय का फल- तो स्वोन्मुख होना आता 
है, स्वभावोन्मृुख होकर ज्ञायक हुआ उसे .भिथ्यात्व ; नहीं होता 
और मिथ्यात्वकर्म का निमित्तकर्तापना भी उसके. नहीं रहता; 
अजीव में दर्शनमोह होने का क्रप उम्रके लिये होता हो नंहों । 
इंस प्रकार कर्म के साथ का निमित्त-नैमित्तिकसम्बन्धब॒ भी उसको 
छूट गया है । ॥ 

आत्मा निश्चय से अजीव का कर्ता नहीं है; इसलिये कोई ऐसा 
कहे कि--“पुदूगल के मिथ्यात्व का निरचय से श्रकर्ता, किन्तु उसमें 
मिथ्यात्वकर्म बंधे तब जीव मिथ्यात्व करके उसका निमित्तकर्ता होता 
है अर्थात्‌ व्यवहार से उसका कर्ता है ।--इस प्रकार निश्चय से श्रकर्ता 
और व्यवहार से कर्ता-ऐसा हो तो ?” 

-ततो यह भी मिथ्याहृष्टि की ही बात है। ज्ञायकस्वभाव की 
दृष्टि में कर्म का निमित्तकर्तापना आता ही नहीं । मिथ्यात्वादि कर्मों 
का व्यवहार कर्तापना मिथ्याहृष्टि को ही लागू होता है, ज्ञानी को वह 
किसी प्रकार लागू नहीं होता । यहाँ ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि कर के 
स्वयं ज्ञायकभाव से (सम्यग्दर्शनादिख्प से) परिणमित हुआ, वहाँ 
निश्चित्‌ हो गया कि मेरो पर्याय में मिथ्यात्व होने की योग्यता नहीं 
है, और मेरे निमित्त से पुदुगल में मिथ्यात्व कर्म हो-ऐसा भी हो ही 
नहीं सकता-यह भी निर्णय हो गया | अहो ! अंतर में ज्ञायकस्वभाव 
का निर्णय करके क्रमबद्धपर्याय का ज्ञाता हुआ, अन्‍्तरोन्मुख होकर 
ज्ञायक हुआ....अकर्ता हुआ, वह अब बंधन का कर्ता हो यह कैसे हो 
सकता है ?? नहीं ही हो सकता | ज्ञायकभाव बंधन का कर्ता हो 
ही नहीं सकता। वह तो निजरस से--ज्ञायकभाव से शुद्धलूप ही 
परिणमित होता है--बंधन के अकर्तारूप से ही परिणमित होता है । 
इस प्रकार ज्ञायक को बंधन होता ही नहीं है। ऐसा अबंधपना क्रम- 
बद्धपर्याय के निर्णय का फल है। अबंधपना कहो या मोक्षमार्ग- कहो, 
या धर्म कहो--उसंकी यह रीति है-। - 
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(६५) स्वच्छुन्दी जीव इस वात के श्रवण का भी पात्र नहीं है 
जीव ज्ञायकस्वभाव है; उस ज्ञायक की कऋरमबद्धपर्याय में- विकार के 
कतृत्व की बात नहीं आती । क्योंकि ज्ञाता के परिणमन में विकार 
कहाँ से आया ? भाई ! अपने ज्ञायकत्व का निर्णय करके पहले तू 
ज्ञाता हो, तो तुझे क्रमबद्धपर्याय की खबर पड़ेगी। ज्ञाता के क्रम में 
राग श्राता ही नहीं; वह ज्ञेयरूप में भले हो। वास्तव में तो राग 
को ज्ञेय करने को भो मुख्यता नहों है; अंतर में ज्ञायकस्वभाव को 
हो ज्ञेगय वनाकर उस में अभेंद हो-उसीकी मुख्यता है । ज्ञायक- 
स्वभाव को श्ञेय बनाये बिना, राग-का यथार्थ ज्ञान नहीं हो सकता । 
क्रमबद्धपर्याय का नाम लेकर रागादि का भय न रखें, और 
स्वच्छुन्दरूप से विषय-कषायों में वर्ते--ऐसे मिथ्याहष्टि जीवों की यहाँ 
वात हो नहीं है; वह तो इस वात के श्रवण का थात्र नहीं है। 
क्रमवद्ध की ओट लेकर स्वच्छन्दरूप से वर्तें, तो न रहा पाप का 
भय, और न रहा सत्य के श्रवण का भी प्रेम; इसलिये सत्य के 
श्रवण की भी योग्यता न हो वहाँ ज्ञान के परिणमन की तो योग्यता 
ही कहाँ से हो ? जो स्वच्छन्द को छुड़ाकर मोक्षमार्ग में ले जाने की 
वात है, उसी की ओठट में जो ढिठाई से स्वच्छन्द की पुष्टि करता 
है उसे आत्मा की दरकार नहीं है, भवश्रमण का भय नहीं है। 
(६६) सम्यग्दर्शन कब होता है ?--तो कहते हैं पुरुषार्थ करे तब 
कुछ अज्ञानी इस वात को समझे बिता ऐसा कहते हें क्रि--हमें 
तो क्रमवद्धपर्याय में सम्यग्दर्शनादि निर्मल पर्यायें होना होंगीं तो हो 
जायेंगीं ।--किन्तु उनकी वात विपरीत है, वे सिर्फ पर की ओर देख 
कर ऋमवद्धपर्याय की बात करते हूँ, वह ठीक नहीं है । भाई रे, तू 
अपने ज्ञायकस्वभाव की ओर का पुरुषार्थ करेगा तभी तेरी निर्मल 
पर्याय होगी । क्रमवद्धपर्याय की समझ का फल तो ज्ञायकस्वभावो- 
न्मूख होना है; जो ज्ञायकस्वभावोन्मुख हुआ -है उसके तो निर्मल 
पर्याय का क्रम हो ही गया है; जौर जिसकी उन्मृखता ज्ञायक- 
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स्वभाव की ओर नहीं है वह वास्तव में क्रमबद्धपर्याय को जानता ही 
नहीं है.। अन्तरोन्मुख होकर ज्ञायकस्वभाव पर जोर देते हुए भगवान 
ने क्रमबेद्धपर्याय में जिस निर्मेल पर्याय का होना देखा है वही पर्याय 
आ खड़ी होती है। किसी भी जीव को शायकस्वभावं की ओर के 
पुरुषार्थ बिना निर्मल पर्याय होती है--ऐसा भगवान ने नहीं देखा है। 

“समस्त पर्यायें ऋमबद्ध हें इसलिये जैसा क्रम होगा वैसी पर्यायें 
होती रहेंगी, अब अपने को पुरुषार्थे की कोई आवश्यकता नही हैं” 
“ऐसा कोई माने तो उससे कहते हें कि भाई ! ज्ञायक की ओर 
के पुरुषार्थ के बिना तू ऋमबद्ध का ज्ञाता कैसे हुआ ? अपने ज्ञायक-- 
स्वभाव के निर्णय का प्रयत्न किये बिना क्रमबद्धपर्याय को तू किस: 
प्रकार समझा ? स्वसन्मुख होकर ज्ञायकस्वभाव का निर्णय करे 


् 


उसीको कऋ्रमबद्धपर्याय समझ में आती हैं और उसकी पर्याय में 
निर्मलता का क्रम प्रारम्भ हो जाता है। इस प्रकार, स्वप्तन्मुख 


हे और क्रमंबद्धपर्याय के निर्णय की सन्धि है। 

(६७) ऋ्रमबद्धपर्याय और उसका कतृत्व 

प्रइच:--करमबद्धपर्याय है उसमें कतृ त्व है या नहीं ? 

उत्तरः--हाँ; जिसने स्वसन्मुख होकर अपने ज्ञायकस्वभाव का 
निर्णय किया है, उसे अपनी निर्मेल ऋरमबद्धपर्याय का कतुंत्व है;. 
और. जिसके ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि नहीं है तथा पर में कतृ त्ववुद्धि 
है उसे अपने में मिथ्यात्व आदि मलिन भावों का, कतृत्व है। 

अजीव को उस अजीव की कऋ्रमबद्धअवस्था का कर्तृत्व है। 
क्रमबद्धपर्याय का निर्णय कर के जो जीव ज्ञायकस्वभाव की ओर ढल 
गया है उसे विकार का कर्त॒त्व नहीं है; वह तो सम्यग्दशेन-ज्ञान- 
चारित्ररूप -निर्मल ज्ञानंभाव का ही कर्ता है। 


(६८) सुक्ष्म-किन्तु समझ में आ जाये एंसा 


प्रदन:--आप कहते हैं वह. बात तो बहुत सरल है, किन्तु बड़ी 
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सूक्ष्म वात है ! 

. उत्तरः-भाई ! सूक्ष्म तो अवश्य है, किन्तु समझ में आ. सके 
ऐसा सूक्ष्म है या न आये ऐसा ? आत्मा का स्वभाव ही सूक्ष्म 
(अतीन्द्रिय) है, इसलिये उसकी वात भी सूक्ष्म ही होती है। यह 
सूक्ष्म होने पर भी समझ में आ सके ऐसा है। आत्मा की सचमुच 
जिज्ञासा हो तो वह समझ में आये बिना नहीं रह सकता । वस्तुस्वरूप 
में जैसा हो रहा है वही समभने को कहा जा रहा है; इसलिये 
सूक्ष्म लगे, तो भी “समझ में आये ऐसा है। और यह समभकने में 
ही मेरा छत है ऐसा विश्वास और उल्लास लाकर अन्तर में 
प्रयास करना चाहिये। यह समझे बिता ज्ञान कभी सच्चा नहीं हो 
सकता, और सच्चे ज्ञान बिना शांति नहीं हो सकती । “सृक्ष्म हें 
इसलिये मेरी समझ में नहीं आ सकता “--ऐसा नहीं मानना चाहिये, 
किन्तु सूक्ष्म है इसलिये उसे समभने के लिये मुझे अपूर्व प्रयत्त 
करना चाहिये--ऐसा वहुमान लाकर समभना चाहे तो यह मवश्य ही 
समझ में आ सकता है। 


अहो! यह तो अंतर की अध्यात्मविद्या है; इस अध्यात्मविद्या 
से ज्ञानस्यस्‍भावी आत्मा का निर्णय किए बिना, अन्य सब वाह्य 
ज्ञातृत्॒ तो स्लेच्छत्रि्या समान हैं; उससे आत्मा का कुछ भी हित 
नहीं है । 


पूर्वे भ्रनन्तकाल में यह वात नहीं. समझा इसलिये सूक्ष्म है; 
तथापि जिज्ञासु होकर समभना चाहे तो समझ में आ सकती है। 
भाई! तू उलभन में मत पड़, किन्तु अन्तर में देख; उलझन कोई 
मार्ग नहीं है; ज्ञानस्वभाव को छक्ष में पकड़कर अन्तर्मुख हो .... 
वर्तमान में जो ज्ञान जानने का कार्य कर रहा है वह किसका है? 
उस ज्ञान के सहारे-सहारे अन्तर में जा और अव्यक्त चिदानन्द- 
स्वभाव को ग्रहण कर छे....अन्तर के चैतन्यद्वार को खोल। इस 
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चेतन्यस्वभाव में उतरते ही सब समझ में आ जाता है, और उलभान, 
मिट जाती है। 
(९६) सच्चा विश्वामस्थल 

_अरन:--कमबद्धपर्याय प्रतिसमय स्देव होती ही रहती है; 
उसमे बीच में कहीं जरा भी विश्राम नहीं है ? 

उत्तरः-भाई, यह समझ तो तेरे अवादिकालीन भवश्रमण की थकान 
दूर कर दे ऐसी है। कऋ्रमबद्धपर्याय की प्रतीति करके ज्ञायकस्वभाव की 
ओर एकाम्र हुआ वही सच्चा विश्रामस्थल है ।--उसमें भी प्रतिसमय 
पर्याय का परिणमन तो होता ही रहता है; किन्तु वह परिणमन ज्ञान 
और आलनन्दमय है, इसलिये उसमें आकुलता या थकान नहीं है; उसमें 
तो परम अनाकुलता है और वही सच्चा विश्वामस्थल है। अज्ञानी 
जीव ज्ञायकपने को भूलकर “पर में यह करूँ...यह...करूँ”-..ऐसी 
सिथ्यामान्यता से आकुल-व्याकुल--दुःखी हो रहा है और भवशभ्रमण 
में भटक रहा है। यदि यह ज्ञायक स्वभाव की और क्रमबद्धपर्याय को 
बात समभे तो अनन्ती आकुलता मिट जाये, अन्तर्‌स्वभाव में ज्ञान- 
आनन्द के अनुभवरूप सच्चा विश्वामस्थल प्राप्त हो। 
(१००) सम्यक्त्वी कहते हैं. “अद्धार्प से केवलज्ञान हुआ है” 

इस क्रमबद्धपर्याय के यथार्थ निर्णय में ज्ञानस्यभाव का और 
केवलज्ञान का निर्णय आ जाता है। जिस प्रकार केवलीभगवान परि: 
पूर्ण ज्ञायक ही हैं, उसी प्रकार मेरा स्वभाव भी ज्ञायक ही है-ऐसा 
निर्णय होने पर श्रद्धारूप से केवलज्ञान हुआ । अभी साधकदशा में 
अत्पज्ञान है, तथापि वह भी ज्ञायकस्वभ व के अवलम्बन से ज्ञातापने 
का ही कार्य करता है, इसलिये केवलज्ञान की श्रद्धा तो हो गई, 
अर्थात्‌ श्रद्धाह़्प से केवलज्ञान हुआ। 


श्रीमद्‌ राजचन्धजी ने भी कहा है कि--“थद्यपि कभी वर्तेमान में 
प्रगट रूप से केवल॑ज्ञान की उत्पत्ति नहीं हुई है, किन्तु जिनके वचन के 
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विचोरयोगं से शर्वितिरूप से केवलज्ञान है--ऐसा स्पष्ट जाना है, 
-ऐसा श्रद्धाह्प से केवलज्ञान हुआ है,. 
-विचारदशारूप से केवलज्ञान हुआ है, 
“--इच्छादशारूप से केवलज्ञान हुआ है,. . - 
-मुख्यनय के हेतु से केवलज्ञान वर्तंता है, 
-वह सर्व अव्यावाघ सुख का प्रगट करनेवाला केवलज्ञान जिनके 
योग से सहजमात्र में जीव प्राप्त करने योग्य हुआ उन सत्पुरुष के 
उपकार को सर्वोत्कृष्ट भक्ति से नमस्कार हों ! नमस्कार हो ! ” 
देखो, इतने-से कथन में कितनी गंभीरता है ! 
सर्वे प्रथणथ ऐसा कहा कि--“यद्यपि कभी वर्तेभान में-' प्रगटरूप 
से केवलज्ञान की उत्पत्ति नहीं हुई है”--इस कथन में यह बात भी 
गरभित रूप से रखी है कि--वर्तमान में प्रगट नहीं है किन्तु शक्तिरूप 
से है; और वर्तमान में प्रगठ नहीं है किन्तु भविष्य में अल्पकाल में 
केवलज्ञान प्रगट होना है।” 


के फिर कहा है कि-'जिनके वचन के विचारयोग से शक्तिरूप 
से केवलज्ञान है--ऐसा स्पष्ट जाना है ।”--केवलज्ञान प्रगट नहीं है, 
तथापि चह प्रगट होने का सामर्थ्य मुझमें है-ऐसा - जाना है-- 
स्पष्ट जाना है, अर्थात्‌ स्वसन्मुख होकर निःशंक जाना है। किसने 
जाना !--त्ो कहते हैं कि वर्तमान पर्याय ने जाता है। मुभमें 
सर्वज्ञता का सामर्थ्य है ऐसा पहले नहीं जाना था, और अब स्व- 
हा होकऋर जाना इसलिये पर्याय में निर्मतता का क्रम प्रारंभ 

गया । थी, | 


मेरी शक्ति में केवलज्ञान है--ऐसा “स्पष्ड” जाना है अर्थात्‌ 


राग के अवलम्बन बिना जाना है;--स्वभाव के अवलम्बन से जाना 
है; स्वसंवेदन से जाना है। 
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# जानने में निमित्त कौन ? तो कहते हैं कि-.."जिन: के वचन 
के विचारंथोंगे से...जानां है;” जिने के वचन अर्थात्‌ -कैवलीभगवान, 
गेंणधरदेव, कुन्दकुन्दाचांय आदि संतं-मूनि और सम्यक्त्वी-:इन' सबके 
वचन उसमें था जाते हें । अज्ञानी की वाणी उसमें निमित्त नहीं होती; 
सम्यक्त्वी से लेकर केवलीभंग्रवोन तक॑ के सबकी वाणी अविरुद्ध है; 
जैसी केवलीभगवान की वाणी है वैसी ही सम्यक्त्वी की वाणी है; 
भले ही केवलीभगवान की वाणी मैं बहुत .आए और सम्यक्त्वी की 
वाणी में कम आए, किन्तु दोनों का अभिप्राय तो एक ही है। 

भौर, “जिन के वचन के विचारयोग से जाना”--इसमें 'विचार- 

योग”? वह अपने उपादान की तैयारी बतलाता है। ज्ञानी के वचन 
वेह निमित्त, और उंत वचनों को क्रेलकर समझने की योग्यता अपनी, 
“इस प्रकार उपादान-निमित्त दोनों की बात आ गई है। 
.. वर्तंमानपर्याय में केवलज्ञान न होने पर भी, तेरे स्वभाव में केवल- 
ज्ञान का सामर्थ्य है--ऐसा ज्ञानी के वचन -बतलाते हें; इसलिये 
तुभमें जो शक्ति विद्यमान है उसके अवलम्बन से तेरा केवलज्ञान 
प्रगट होगा, अन्य किसीके (निमित्त के व्यवहार के ) अवलम्बन से 
केवलज्ञान' नहीं होगा;--ऐसा ज्ञानी बतलाते हें, इससे विरुद्ध जो 
कहते हों वे वचन ज्ञानी के नहीं हें । 

# “यद्यपिः वर्तमान में कभी प्रगट रूप से केवलज्ञान की उत्पत्ति 
नहीं हुई है, किन्तु जिन के वचन के विचारयोग से शक्तिरूप से केवल- 
ज्ञान है--ऐसा स्पष्ट जाना है”--ऐसा जानने में क्‍या हुआ वह अब 
कहते हें :-- | (६६ 

--ऐसा- श्रद्धा्पः से केवलज्ञान हुआ है; 

केवलज्ञान प्रगट नहीं है, तथापि उसकी श्रद्धा तो प्रगट 'हुई है; 
इसलिये. श्रद्धारूप से केवलज्ञान' हुआ है.। देखो, अजशञानी तो कहते हें 
कि--“भद्य-अभव्य काः निर्णय अपने से नहीं हो. सकता, वह केवली 
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जानें,” तब यहाँ तो कहते हैँ -कि केवलजश्ञान का निर्णय. हो गया है, 
श्रद्धा. में केवलज्ञान हो गया हैं। जिसमें से केवलज्ञान प्रगट होना है-- 
ऐसा अखंड ज्ञायकस्वभाव जहाँ प्रतीति में त्रा गया वहाँ - श्रद्धारूप 
से केवलज्ञान हुआ है। ' 

#अद्धा” की बात की, अब ज्ञान-चारित्र की बात करते हैं.। 
--विचारदशारूप से केवलज्ञान हुआ है,” 
--“इच्छादशारूप से केवलज्ञान हुआ है,” 

विचारदशारूप से केवलज्ञान हुआ है इसलिये केवलज्ञान कैसा 

होता है वह ज्ञान में आ गया है-सर्वेज्षता का निर्णय हो - गया है। 
तथा इच्छादशारूप से केवलज्ञान हुआ है अर्थात्‌ भावना केवलज्ञान की 
ही वर्त रहो है, राग की या व्यवहार की भावना नहीं है; किन्तु 
केवलज्ञान की ही भावना है। 

# इतनी बात तो केवलज्ञान पर्याय की कही, किन्तु केवलज्ञान 

प्रगट कहाँ से होगा--वह बात भी साथ में बतलाते हैं । 
“मुख्यनय के हेतु से केवलज्ञान वर्तेता है” 
निरचयनय अर्थात्‌ मुख्यनय । भ्रध्यात्म में मुख्यनय तो निशच्यनय 
ही है। उस निश्चय में वर्तमान में ही शक्तिरूप से केवलज्ञान वर्त 
रहा है। 
शक्तिरूप से केवलज्ञान तो सभी जीवों के है, किन्तु ऐसा कहता 
कौन है ?--कि जिसे उस शक्ति की प्रतीति हुई है वह। इसलिये 
श्रद्धा तो प्रगट हुई है। | 

“इस प्रकार इसमें जेनशासन भर दिया है। शक्ति क्‍या है, 

व्यक्ति क्‍या है, शक्ति की प्रतीति कया है, केवलज्ञान क्या है,-यह 
सव इसमें आ जाता है। 

# अहो, सम्यग्द्शन होने पर सम्यक्त्वी कहता है कि--“श्रद्धारूप' 

से केवलज्ञान हुआ,” यहाँ ज्ञायकोन्मुख होकर ऋ्रमवद्धपर्याय का निर्णय 
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किया उसमें भी श्रद्धारू्प से केवलज्ञान हुआ....प्रतीति तो वर्तमान 
में प्रगट हुई है। जिस प्रकार केवलीभगवान ज्ञायकत्व का ही काम 
करते हैँ, उसी प्रकार मेरा स्वभाव भी ज्ञायक है, मेरा ज्ञान भी 
ज्ञायकोन्मुख रहकर ज्ञातृत्व का ही कार्य करता है-- ऐसी सम्यकत्वी 
को प्रतीति हुई है--इस प्रकार श्रद्धाह्प से केवलज्ञान हुआ है। 

%# सर्वज्ञस्वभाव के अवलम्बन से ऐसी श्रद्धा होने पर जीव 
केवलज्ञान प्राप्त करने. योग्य .हुआ। उसके उल्लास में भक्तिपूर्वेक 
नमस्कार करते हुए कहते हैं कि अहो ! सर्वे अव्याबाघ सुख का प्रगट 
करनेवाला ऐसा केवलज्ञान जिनके योग से सहजमात्र में जीव प्राप्त 
करने योग्य हुआ उन. सत्पुरुष के उपकार को सर्वोत्कृष्ट भक्ति से 
नमस्कार हो......नमस्कार हो...! 


(१०१) “केवलज्ञान की खड़ी के तेरह प्रवचन... खड़ी” के तेरह प्रवचन....और केवलज्ञान के 

--इस क्रमबद्धपर्याय पर पहलीबार के “आठ” और दूसरीबार के 
“पाँच”-.इस प्रकार कुल तेरह प्रवचन हुए। तेरहवाँ गुरास्थान केवलज्ञान 
का है और ज्ञायकोन्मुख होकर ' इस  ऋमबद्धपर्याय' का निर्णय करना 
वह “केवलज्ञान की खड़ी” है; उसका फल केवलज्ञान है । जो इसका निर्णय 
करे उसे ऋरमबद्धपर्याय में अल्पकाल में केवलज्ञान हुए बिना नहीं 
रहेगा । इस क्रमबद्ध का निर्णय करनेवाला “ केवलीभगवान का पुत्र”. 
हुआ, भ्रतीतिरूप से केवलज्ञान प्रगट हुआ, उसे अब विशेष भव नहीं 
हो सकते। ज्ञायकस्वभाव सल्मुख होकर यह निर्णय करने से अपूर्वे 
सम्यग्दशन प्रगट होता है, और फिर निर्मल निर्मल क्रमबद्धपर्यायें 
होने पर अनुक्रम से चारित्रदशां और केवलज्ञान होता है। 


--इसप्रकार केवलज्ञान के साथ संधिपूर्वक्र ज्ञायकस्वभाव और 
कऋमबद्धपर्याय का अलौकिक रहस्य प्रगट करनेवाला यह विषय पूर्ण 


होता है। 
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अनेकान्तगार्मेव सम्यक नियतवाद | 


है ऋप्रबद्धपर्याय के निर्णय में आ जानेवाढा अनेकान्तवाद है 


सक-३ कम» 5७ पक» शक 

वस्तु में तीनोंकाल की अवस्थायें क्रमबद्ध ही होती हैं; कोई 
अवस्था उलटी-सीधी नहीं होती-- ऐसा ही वस्तुस्वभाव है। वस्तु- 
स्वभाव के इस महान सिद्धान्त का रहस्य न समभनेवाले अज्ञानी 
लोग, उप्त पर मिथ्या नियतवाद अथवा एकान्तवाद होने का आरोप 
करते हैं; यहाँ उसका निराकरण किया जाता है। 


नियत के साथ ही पुरुषार्थ, ज्ञान, श्रद्धादि धर्म भी विद्यमान ही 
हैं। नियतस्वभाव के निर्णय के साथ विद्यमान सम्यक पुरुषार्थ को, 
सम्यक्‌ श्रद्धा को, सम्यक्‌ ज्ञान को, स्वभाव को--आदि को स्वीकार 
न करे तभी एकान्त नियतवाद कहलाता है। 

अज्ञानी तो, नियत वस्तुस्वभाव के निर्णय में आ जानेवाला ज्ञान 
का पुरुषार्थ, सर्वज्ञ के निर्णय का पुरुषार्थ, स्वसन्मुख श्रद्धाज्ञानादि को 
स्वीकार किये बिना ही नियत की (-जेसा होना होगा सो होगा-- 
ऐसी) बात करते हें, इसलिये उसे तो एकांत नियत कहा जाता है। 

परन्तु ज्ञानी तो नियत वस्तुस्वभाव के निर्णय में साथ ही विद्य- 
मान ऐसे सम्यक्‌ पुरुषार्थ को, स्वसन्मुख ज्ञान--श्रद्धा को, स्वभाव को, 
काल को, निमित्त को-सभी को स्वीकार करते हें; इसलिये वह 
मिथ्यानियत नहीं है परन्तु सम्यक्‌: नियतवाद है, उसीमें अनेकान्तवाद 
आ जाता है। 

नियत को और उसके साथ दूसरे अनियत को-( पुरुषार्थ, काल, 
स्वभाव, ज्ञान, श्रद्धा, निमित्तदि को ) भी ज्ञानी स्वीकार करते हें, 
इसलिये उनके नियत-अनियत का भेल हुआ। [यहाँ 'अनियतः का 
अर्थ 'अक्रमबद्ध/ नहीं समझना, परन्तु नियत के साथ विद्यमान नियत 
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के अतिरिक्त पुरुषार्थे आदि धर्मों को यहाँ अनियत' कहा है-ऐसा 


समभाना ।] इस प्रकार वस्तु में 'नियर्ता “अनियत' दोनों धर्म एक 
समय एक साथ हें इसलिये अनेकान्त स्वभाव है, और उसको श्रद्धा में 


अनेकान्तवाद है । 


ऋमबद्धपर्याय में पुरुषाथ आदि का क्रम भी साथ ही है, इस- 
लिये क्रमवद्धपर्याय की प्रतोति भी आ ही जाती है। पुरुषार्थ कहीं 
ऋरमबद्धपर्यायों से दुर नहीं रह जाता; इसलिये नियत के निर्णय में 
पुरुषार्थ उड़ नहीं जाता परन्तु साथ ही आ जाता है। इसलिये नियत 
स्वभाव की श्रद्धा वह अनेकान्तवाद है-ऐसा समझना । जो वस्तु की 
पर्यायों का नियत-क्रमबद्ध होना न माने, अथवा तो कऋ्रमबद्धपर्याय 
के निर्णय में विद्यमान सम्यकू-पुरुषार्थ को न माने उसे अंनेकान्तमय 
वस्तुस्वभाव की खबर नहीं है, वह मिथ्यादृष्टि है। 

“श्री समयसार कलश २ पर पूज्य श्री कानजी स्वामी के 
अवचन से । 
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# अनेकान्त # 
[अत्येक वस्तु को अनेकान्त अपने से पूर्ण और पर से पथ! 
घोषित करता है | 

प्रत्येक वस्तु अनेकान्तरूप से निश्चित्‌ होती है। एक वस्तु में 
वस्तुपने को उत्पन्न करनेवाली अस्ति-नास्ति आदि परस्पर विरुद्ध दो 
शक्तियों का प्रकाशित होना सो अनेकान्त है। प्रत्येक वस्तु अपने 
रूप से अस्तिरूप है और पररूप से नास्तिरूप है; ऐसे अस्ति-नास्ति- 
रूप अनेकान्त द्वारा प्रत्येक वस्तु का स्वरूप निश्चित्‌ होता है। इसी 
न्याय से, उपादान-निमित्त, निड्चय-व्यवहार और. द्रव्य-पर्याय, इस 
प्रत्येक बोल का स्वरूप भी अस्ति-नास्तिरूप अनेकान्त द्वारा निम्न- 
नुसार निश्चित्‌ होता है:-- 
निमित्त संबन्धी अनेकान्त 

उपादान और निमित्त यह दोनों भिन्न भिन्न पदार्थ हें; दोनों 
पदार्थ अपने अपने स्वरूप से अस्तिरूप हें और दूसरे के स्वरूप से: 
नास्तिखूप हें; इस प्रकार निमित्त स्व-हूप से है और पर-छूप से नहीं 
है; निमित्त निमित्तरूप से है और उपादावरूप से वह नास्तिख्प है । 
इसलिये उपादान में मिमित्त का अभाव है, इससे उपादान में निमित्त 
कुछ नहीं कर सकता । निमित्त निमित्त का कार्य करता है, उपादान 
का कंग्य नहीं करता--ऐसा अनेकान्तस्वरूप है। ऐसे अनेकान्तस्व- 
रूप से निमित्त को जाने तभी निमित्त का यथार्थ ज्ञान होता है । 
पिमित्त भिमित्त का कार्य भी करता है और निमित्त उपादान का 
कार्य भी करता है'-ऐसा कोई माने तो उसका अर्थ यह हुआ कि 
निमित्त. अपनेरूप से अस्तिरूप है और पररूप से भी अस्तिरूप है; 
ऐसा होने .से निम्मित्त पदार्थ में. अस्ति-तास्तिर्प परस्पर विरुद्ध दो 
धर्म सिद्ध नहीं हुए, इसलिए वह मान्यता, एकान्त है। इसलिग्रे 
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“निमित्त उपादान का कुछ करता है'--ऐसा जिसने माना उसने 
अस्ति-नास्तिरूप अनेकान्त द्वारा निमित्त के स्वरूप को नहीं जाना 
किन्तु अपनी मिथ्याकल्पना से एकान्त मान लिया है; उसने उपादान 
--निम्ित्त की भिन्नता, स्वतंत्रता नहीं मानी किन्तु उन दोनों की एकता 
मानी है इसलिये उसकी मान्यता मिथ्या है। 
उपादान संवंधी अनेकान्त 

उपादान स्व-रूप से है और पररूप से नहीं है; इस प्रकार उपा- 
दान का अस्ति-नास्तिरूप अनेकान्तस्वभाव है। उपादान के कार्य 
में उपादान के कार्य की अस्ति है और उपादान के कार्य में निमित्त के 
कार्य की नास्ति है |--ऐसे अनेकान्त द्वारा प्रत्येक वस्तु का भिन्न 
भिन्‍न स्वरूप ज्ञात होता है, तो उपादान में निमित्त क्या करे ? कुछ 
भी नहीं कर सकता | जो ऐसा जानता है उसने उपादान को अनेकांत- 
स्वरूप से जाना है; किन्तु 'उपादान में निमित्त कुछ भी करता है 
“ऐसा जो माने उसने उपादान के अनेकान्तस्वरूप को नहीं जाना 
है किन्तु एकरान्तस्वरूप से माना है; इसलिये उसकी मान्यता मिथ्या 
है। निरचय-व्यवहार भी मिथ्या है। 
निशरचय और व्यवहार संबंधी अनेकान्त 

उपादान-निमित्त की भाँति निइ्चय और व्यवहार का भी अनेकान्त- 
स्वरूप है। निरचय है वह निशचयछूप से अस्तिरूप है और व्यवहार- 
रूप से नास्तिरू्प है; व्यवहार है वह व्यवहाररूप से अस्तिरूप है 
ओर नि३चयरूप से नास्तिरूप है। इस प्रकार कथंचित्‌ परस्पर विरुद्ध 
दो धर्म होने से वह अनेकान्तस्वरूप है। निश्चय और व्यवहार 
का एक दूसरे में अभाव है, परस्पर लक्षण भी विरुद्ध है--ऐसा 
अनेकान्त वतलाता है,. तव फिर व्यवहार निरचय में क्‍या करेगा ? 

व्यवहार व्यवहार का कार्य करता है और निश्चय का कार्य 
नहीं करता, अर्थात्‌ व्यवहार वन्धन का कार्य करता है और अवंध- 
पने का कार्य नहीं करता--ऐसा व्यवहार का अनेकान्तस्वभाव है। 
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इसके बदले व्यवहार व्यवहार का भी कार्य करता है और व्यवहार 
निश्चय का कार्य भी करता है--ऐसा जो मानता है उसने व्यवहार 
के अनेकान्तस्वरूप को नहीं जाना है किन्तु व्यवहार को एकान्तरूप 
से माना है। वह व्यवहाराभासमात्र का धारक मिथ्यादृष्टि है। 

व्यवहार करते करते निश्चय होता है अर्थात्‌ व्यवहार निरचय 
का कारण होता है--ऐसा माना उसने निग्चय और व्यवहार को 
पृथक नहीं जाना किन्तु दोनों को एक ही माना है, इसलिये वह भी 
एकान्त मान्यता हुई। 
द्रव्य और पर्याय संबन्धी अनेकान्त 

द्रव्य-पर्याय संबन्धी अनेकान्तस्वरूप इस प्रकार है: द्रव्य द्रव्यरूप 
से है और सम्पूर्ण द्रव्य एक पर्यायरूप नहीं है। पर्याय पर्यायरूप है 
और एक पर्याय संपूर्ण द्वव्यहूप नहीं है। उसमें द्रव्य के आश्रय से 
धर्म नहीं होता है, पर्याय के आश्रय से धर्म, नहीं होता। पर्यायबुद्धि 
से. घ॒र्म होता है-ऐसा मानना वह एकान्त है । स्व-द्रव्य के आश्रय से 
घ॒र्मे होता है उसके बदले अश के-पर्याय के आश्रय से जिसने धर्म 
माना उसकी मान्यता में पर्याय ने ही द्रव्य का काम किया अर्थात्‌ 
पर्याय ही द्रव्य हो गई; उसकी मान्यता में द्वव्य-पर्याय का अनेकान्त- 
स्वरूप नहीं आया है। द्रव्यदृष्टि से (द्रव्य के आश्रय से) ही धर्म होता 
है और पर्यायबुद्धि से धर्म नहीं होता--ऐसा मानना सो अनेकाम्त : है। 

इस प्रकार एकान्त-अनेकान्त का स्वरूप समझना चाहिए । 


जो जीव ऐसा अनेकान्त वस्तुस्वरूप समझे वह जीव निमित्त, 
व्यवहार या पर्याय का आश्रय छोड़कर अपने द्रव्यस्वभाव की ओर 
ढले बिना नहीं रहता; अर्थात्‌ स्वभाव के आश्रय से उसे सम्यग्दर्शन 
-ज्ञानादि धर्म होते हें। इस प्रकार अनेकान्त को पहिचान से घर्म 
का प्रारम्भ होता है। जो जीव ऐसा अनेकान्तस्वरूप न जाने वह 
कभी पर का आश्रय छोड़कर अपने स्वभाव की ओर नहीं ढलेगा 


और न उसे धर्म होगा । 





[२३८] 


अनेकान्त का प्रयोजन 


हमें तो ऐसा प्रतीत होता है कि बाह्य व्यवहार के अनेक विधि- 
निषेध के कर्तृत्व की महिमा में कोई कल्याण नहीं है। यह कहीं ऐका- 
न्तिक दृष्टि से लिखा है अथवा अन्य कोई हेतु है ऐसा विचार छोड़- 
कर उन वचनों से जो भी अन्तम्‌ख वृत्ति होने की प्रेरणा मिले उसे 
करने का विचार रखना सो सुविचार दृष्टि है ।....बाह्य क्रिया केः 
अंतमु खह्॒ष्टिहीन विधि-निषेध में कुछ भी वास्तविक कल्याण नहीं 
है।....अनेकान्तिक मार्ग भी सम्यक एकान्त-निज पद की प्राप्ति कराने 
के अतिरिक्त अन्य किसी भी हेतु से उपकारी नहीं है। यह जानकर 
ही लिखा है। यह मात्र अनुकम्पाबुद्धि से, निराग्रह से, निष्कपट 
भाव से, निर्देश्नता से और हित दृष्टि से लिखा है ; यदि इस प्रकार 

विचार करोगे तो यह यवार्थ दृष्टिगोचर होगा।....” 
(क्रीमद्‌ राजचन्द्र, गु. पृष्ठ ३४६-४७) 


[२३६] 


_ &ग, ५ गे ँं । 
जीव ओर कर्म दोनों. स्वतंत्र हैं 
श्री अमितगति श्राचार्य कृत योगसार (-अर्थात्‌ अध्यात्मतरंग्रिणी) के 
' नववें अधिकार की ४६ वीं गाथा में (पृष्ठ १८६) कहा है कि-- 
न कर्म हंति जीवस्य न जीवः कंसणों गुणात्र्‌ । 
वध्य घातक भावो5सित नान्योनन्‍्यं जीव कर्मणोः ॥ ४६ ॥ 
अर्थ--न तो कर्म जीव के गुणों को नष्ठ करता है और न जीव 
ही कर्म के गुणों को नष्ट करता है इसलिये जीव और कर्म का 
आपस में वध्य घातक संबंध नहीं । 
भावार्थ--“वध्य घातक भाव” नामक विरोध में वध्य का अर्थ 
मरनेवाला और घात का अर्थ मारनेवाला है, यह विरोध अ्रहिन-कुल, 
अग्नि-जल आदि में देखने में आता है अर्थात्‌ नोला सर्प को मार देता 
है इसलिये सर्प वेध्य और नोला घातक कंहा जाता है तेथा जल 
अग्नि को बुझा देता है इसलिये अग्नि वध्य और जल घातक होता 
है; यहाँ पर जीव और कर्मों में यंह विरोध देखने में नहीं श्राता 
क्‍योंकि यदि कमें जीव के गुणों को नष्ट करता अथवा जीव कर्म 
के गुणों को नष्ट करता तब तो जीव और कर्म में वध्य घातक 
भांव नामक विरोध होता । सो तो है नहीं, इसलिये जीव और करे 
में वध्य घातक भाव नामक विरोध नहीं हो सकता | 


[२४०] 


स्वभाव का अनन्त पुरुपाथ कमबंद्धपर्याय 
श्रद्धा सें आता ६ै-। क्रमबद्धपर्याय की 


अनन्त पुरुषार्थ श्रद्धा नियतवाद नहीं किन्तु सम्यक्‌ 


--पुरुषाथवाद है । 


स्वामी कार्तिकेयाजुप्रेक्षा गाथा ३२१-३२२-३२३ पर पूज्य श्री कानजी 
स्वामी का प्रवचन 

[ वस्तु की पर्याय क्रमबद्ध दी होती है तथापि पुरुषाथे के बिना 
शुद्ध पर्याय प्रगट नहीं होती” इसी सिद्धान्त पर मुख्यतया यह प्रवचन 
है। इस प्रवचन में निम्नलिखित विषयों के स्वरूप का स्पष्टीकरण 
हो जाता है :--- 

१-- पुरुपार्थ, २-- सम्यस्दष्टि की धर्माभावना, ३- सर्वज्ञ की 
यथार्थ भद्धा, ४- द्रव्यदष्टि, ५- जड़ और चेतन पदार्थों की ऋ्रमबद्ध- 
पर्याय, ६- उपादान निमित्त, ७--सम्पर्दशन, ८- कर्टत्व और ज्ञातृत्व, 
१० - साधकहद्शा, ११- कर्म में उददीरणा इत्यादि के प्रकार १२० 
सुक्ति की निःसन्देह प्रतिध्वनि, १३- सम्यस्दष्टि और मिथ्यादृष्टि, 
१४- अनेकान्त ओर एक्ान्त, १५-पाँच समवाय, १६ - अश्ति-नास्ति, 
१७ - नैमित्तिक संबंध, १८- नि३चय-व्यवह्दार, १९ - आत्मज्ञ और 
सर्वेज्, २० - निमित्त की उपस्थिति होने पर भी निमित्त के बिना 
कार्य होता है । इसमें अनेक पहलुओं से --प्रकारान्तर से बार वार 

' स्वतन्न पुरुषार्थ को सिद्ध किया है, और इस प्रकार पुरुषार्थ स्वभावी 
' आत्मा की पद्चान कराई है। जिज्ञासुजन इस प्रवचन के रहस्य को 
समझकर आत्मा के स्वतंत्र सत्य पुरुषार्था की पहचान करके उस 
ओर उन्मुख हों यद्दी भावना है। ] 

स्वामी कार्तिकेय आचार्यने तीन गाथाओं में यह बताया है कि 
सम्यग्हष्टि जीव वस्तुस्वरूप का कैसा चितवत करते हैं, तथा किस 
प्रकार पुरुषार्थ की भावना करते हैँ। यह विशेष ज्ञातव्य होने से 
यहाँ वणित किया जा रहा है। वे मूल गाथायें इस प्रकार हैं :-- 


[२४१] 
म॑ जस्स जम्मिदेसे जेण विहाणेण जम्मि कालम्सि । 
णाद॑ जिणेण णियदं जम्मं वा अहव मरणं वा ॥ ३२१ ॥ 
त॑ तसस तम्मिदेसे तेशविद्याणेय तम्मि कालम्सि । 
को सकद चाल्ेद' हंदो वा अद्द जिणिंदो घा ॥ ३२२ ॥ 


अर्थ :-- जिस जीव को जिस देश में, जिस काल में, जिस विधि 
से जन्म-मरण, सुख-दुःख तथा रोग और दारिद्रय इत्यादि जैसे सर्वज्ञ- 
देव ने जाने हैं उसी प्रकार वे सब नियम से होंगे । सर्वज्ञदेव ने जिस 
प्रकार जाना है उसी प्रकार उस जीव के उसी देश में, उसी काल 
में और उसो विधि से नियम पूर्वक सब होता है, उसके निवारण 
करने के लिए इन्द्र या जिनेन्द्र तीर्थकरदेव कोई भी समर्थ नहीं है । 

भावार्थ :-- सर्वेज्ञदेव समस्त द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव की अवस्थाओं 
को जानते हें। सर्वज्ञ के ज्ञान में जो कुछ प्रतिभासित हुआ है, वह 
सब निश्चय से होता है; उसमें हीवाधिक कुछ भी नहीं होता, इस 
प्रकार सम्यक्दष्टि विचार करता है। ( स्वामी कातिकेयानुप्रेक्षा 
पृष्ट १२५ ) 


इस गाथा में यह बताया है कि सम्यग्हृष्टि को धर्मानुप्रेक्षा कैसी 
होती है। सम्यग्दृष्टि जीव वस्तु के स्वरूप का किस प्रकार चितवन 
करता है यह बात यहाँ बताई है। सम्यग्हष्टि की यह भावना दुःख 
में धीरज दिलाने के लिये अ्रथवा झूठा आश्वासन देने के लिये नहीं 
है किन्तु जिनेन्द्रदेव के द्वारा देखा गया वस्तुस्वरूप जिस अकार है 
उसी प्रकार स्वयं चितवन करता है; वस्तुस्वरूप ऐसा ही है, वह 
कोई कल्पना नहीं है। यह धर्म की बात है। 'जिस काल में जो 
होने वाली अवस्था सर्वज्ञभगवान ने देखी है उस काल में वही 
अवस्था होती है दूसरी नहीं होती इसमें एकान्तवाद या नियतवाद 
नहीं है किन्तु इसीमें सच्चा अनेकान्तवोंद और सर्वज्ञता की भावना 
तथा ज्ञान का अनन्त पुरुषार्थे आ जाता है। 


[२४२॥ 


आत्मा सामजझ्म-विश्ेपस्वकूष॒ वस्तु है अतादि अनन्त ज्ञानस्व- 

है उस सामृत्य और उस ज्ञात मे से समय सुमय-पर॒ जो पर्याय 
होती है वह विशेष है! ग्रामान् स्वयं ध्रव॒ रहकर विशेषरूप में 
परिणमन करता है; हस्त विश्लेष्‌ पर्याय में ग्रद्ि स्वरूप की रुचि करे 
तो समय समय पर विशेष में शुद्धता होती है, और यदि उस विशेष 
पर्याय में ऐसी विपरीत रुचि करे कि “जो रागांदि, देहादि हैं वह में 
हैँ" तो विशेष में अशुद्धता होतो है। इसे प्रकार यद्दि स्वरूप की रुचि 
करे तो शद्ध पर्याय ऋरमबद्ध प्रेगट होती है। और यदि विकार कौ-- 
पर की रुंचि होती है तो अशुद्ध पर्याय ऋरमंबद्ध भ्रगठ होती है; 
चैतन्य की ऋमवद्धपर्याय में अन्तर नहीं पड़ता, किन्तु क्रमबद्ध का एसा 
नियम है कि जिस ओर की रुचि करता उस तरफ की क्रमबद्ध दशा 
होती है, जिसे क्रमबद्धपर्याय की श्रद्धा होती है उसे द्रव्य की रुचि 
होती हैं और जिसे द्रव्य की रुचि होती है उसकी क्रमवद्धपर्याय 
शुद्ध ही होती है; अर्थात्‌ सर्वज्ञभगवाघ के ज्ञान के अनुसार क्रम- 
वद्धपर्याय हो होती है उसमें कोई अन्तर नहीं पड़तों। इतना 
निरचय करने में तो द्रव्य की ओर का अनन्त पुरुषाथ आ जाता है । 
यहां पर्याय का क्रम नहीं बदलना है किन्तु अपनी झ्ोर रुन्नि करनी हैं। 


प्रइन--जगत के पदार्थों की अवस्था क्रमबद्ध होती है। जड़ अथवा 
चेतन इत्यादि सभी में एक के बाद दूसरी क्रमवर््ध अवेस्था श्री संवेज्ञ- 
द्वेव ने देखी है उसीके अनुसार अनादि अनन्त सेमयबद्ध होती हैं 
तब .फिर इसमें प्रुपार्थ करने की वाले ही कंहाँ रही ? 


उत्तर-- मात्र आत्मा की ओर का ही पुरुषार्थ किया जाता है 
तव ही क्रमबद्धपर्याय की श्रद्धा होती है। जिसने अपने भात्मा मे 
क्रमबद्धपर्याय का निरणंय किया कि अभ्रहो ! जड़ और चैतन्य सभी 
की अवस्था क्रमवद्ध स्वयं हुआ करतो है, में पर में क्या कर सकता 
हैँ? मेरा ऐसा स्वरूप है कि मात्र जैसा होता है में वेसा ही जानता 


रद 

हैं; ऐसे निर्णय में पर की अवस्था में अच्छी बुरी मानना नहीं रहे 
जाता किन्तुँ शातूंत्व ही रहता है, अंर्था्तें विपरीत मॉन्यता और अंबने: 
न्तीनुबंधी कंषांय का नाश हो जीता है। अनन्ते पर द्रव्य के कर्तात्व 
का महा. मिथ्यात्वभाव॑ दूर होकैर अपने ज्ञाता स्वभाव की अनन्त 
हेंढेंतां हो गई | ऐसां अपनी और को अनैन्त पुंरुषार्थि कमवबंद्धपर्याय 
की श्रद्धी में हुआ है। 

समस्त द्वेव्यों की अंरवस्था मर्द होतीं है। में, उसे जानता हूँ 
किन्तु में किसी का कुछ नहीं करता ऐसी मान्यता के द्वारा मिथ्यत्वि 
का नाशे करके परे से पूभरावत्त होकर जीवें अपनी और #केंती है । 
सर्वज्ञदेव के ज्ञान में जो प्रतिभासित हुआ है उसमें कोई अन्तर नहीं 
पड़ता, समस्त पदार्थों की सम्रय समय पर जो अवस्था क्रमबद्ध होती 
है वही होती है, ऐसे निर्णय में सम्यरदर्शन भी आ जाता है। इसमें 
पूरुषार्थ किस प्रकार आया सो बतलाते हैं । 

१-पर की अंवस्थी उंसके क्रमानूसार होती ही रहती है, में 
पर का कुछ नहीं करती यह निश्चय किया कि सभों पर द्वव्यों के। 
अंभिमान दूंर हों जाती हैं। 

२-विपरीत मान्यता के कारण पर की अवस्था में अच्छा बुरा 
मानकर जो अंमननन्‍्तानबंधी रागद्वेष करता था वह दूर हो गया। इस 
प्रकार क्रमबद्धपर्याय की श्रद्धा करने पर परद्रव्य के लक्ष से हटकर 
स्वयें रागहष रहित अपने ज्ञातास्वभाव में आ गया अर्थात्‌ अपने 
हित के लिये परमुखापैक्षा रूक गई और ज्ञान अपनी ओर प्रवृत हो 
गया। अपने द्रव्य में भी एक के बादं दूसरी अवस्था क्रमबद्ध होती 
है। में तो तीनोंकाल की क्रमबद्ध अव्ृस्थाओं का पिंडरूप द्वृव्य हूँ, 
वस्तु _तो ज्ञाता ही है, एक अवस्था जिंतनों वस्तु नहीं है, अवस्था में 
जो रागं-हेष होंता है वह पर वेस्तुं के कारण नहीं किन्तु वर्तमान 
अवस्था की दुर्बलता से होता है; उस दुर्बलता को भी देखना नहीं 


5; । 
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रहा किन्तु पुरुपार्थ से परिपूर्ण ज्ञातास्वरूप. में ही देखना रहा। उस 
स्वरूप के लक्ष से पुरुषार्थ की दुर्बेलता अल्पकाञ में टूट जायेगी। 


ऋ्रमवद्धपर्याय द्रव्य में से आती है, पर पदार्थ में से नहीं आती, 
तथा एक पर्याय में से दूसरी पर्याय प्रगट नहों होतो इसलिये अपनी 
पर्याय के लिये पर द्रव्य की ओर अथवा पर्याय को नहीं देखना 
रहा किन्तु मात्र ज्ञातास्वकूप को ही देखना रहा। जिसकी ऐसी 


दशा हो जाती है, समझना चाहिये कि उसने सर्वज्ञ के ज्ञान के 
अनुसार क्रमबद्धपर्याय का निर्णय किया है। 


प्रशन--सर्वज्मगवान ने देखा हो तभी तो आ्रात्मा की रुचि होती 
है न? 


उत्तर--यह किसने निएचय किया कि सर्वेज्भगवान सब कुछ 
जानते हें? जिसने सर्वेज्भगवान की ज्ञानशक्ति को अपनी पर्याय 
में निश्चित्‌ किया है उसकी पर्याय संसार से श्रौर राग से हटकर 
अपने स्वभाव की ओर लग गई है; तभो तो वह सर्वज्ञ का निर्णय 
करता है। जिसकी पर्याय ज्ञानस्वमाव की ओर हो गई है उसे 
आत्मा की ही रुचि होती है। जिसने यह यथार्थतया निश्चय किया 
कि 'अहो ! केवलीभमगवान तीनकाल और तीनलोक के ज्ञाता हैं; 
वे अपने ज्ञान से सब कुछ जानते हैं किन्तु किसी का कुछ नहीं करते,” 
उसने अपने आत्मा को ज्ञातास्वभाव के रूप में मान लिया और 
उसकी तोनकाल और तोनलोक के समस्त पदार्थों को कतुत्ववुद्धि 
दूर हो गई है अर्यात्‌ अभिप्राय की अपेक्षा से वह सर्वज्ञ हो गया 
है। ऐसा स्वभाव का अनंत पुरुषार्य ऋ्रमबद्धपर्याय की श्रद्धा में 
आता है। क्रमबद्धपर्याय की श्रद्धा एकान्त नियतवाद नहीं है किन्तु 
पाँचों समवाय सहित सम्यक्‌ पुरुषार्थवाद है। ह 

प्रस्तुत द्रव्यों की एक के बाद दूसरी जो श्रवस्था होती है उसका 
कर्ता स्वयं वहो द्रव्य होता है; किन्तु में उसका कर्ता नहीं हूँ और 
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न मेरी अवस्था को कोई अन्य करता है। किसी निमित्तकारण सेः 
रागह्वेष नहीं होते। इस प्रकार भिमित्त और रागह्ेष को जाननेवाली 
मात्र स्व॒सन्मुख ज्ञान की अवस्था रह जाती है, वह अवस्था ज्ञाता- 
स्वरूप को जानती है, राग को जानतो है और सभी पर को भी 
जानती है, मात्र जानना ही ज्ञान का स्वरूप है। जो राग होता है 
चह ज्ञान का ज्ञेय है किन्तु राग उस ज्ञान का स्वरूप नहीं है--ऐसी 
श्रद्धा में ज्ञान का अनन्त पुरुषार्थ समाविष्ट रहता है। यह समझने 
के लिये ही आचायेदेव ने यहाँ पर दो गाथायें देकर वस्तु स्वरूप बताया 
है। सम्यग्हष्टि को अभी केवलज्नान नहीं हुआ इससे पूर्व अपने केवल- 
ज्ञान की भावना को करता हुआ वस्तुस्वरूप का विचार करता है। 
सर्वज्ञता के होने पर वस्तुस्वरूप कंसा ज्ञात होगा इसका चिंतवन 
करता है। 


आत्मा की अवस्था क्रमबद्ध होती है। जब आत्मा की जो 
अवस्था होती है तब उस अवस्था के लिये अनुकूल निमित्तरूप पर 
वस्तु स्वयं उपस्थित होती ही है। आत्मा को क्रमबद्ध पर्याय की जो 
योग्यता हो उसके अनुसार यदि निभित्त न आये तो वह पर्याय कहीं 
अटक जायगी सो बात नहीं है। यह प्रदन ही अज्ञान से परिपूर्ण है 
' कि यदि निमित न होगा तो यह कैसे होगा, उपादानस्वरूप की 
हृष्टिवाले के यह प्रइदन ही नहीं उठ सकता। वस्तु में अपने क्रम से 
जब अवस्था होती है तब निमित्त होता ही है, ऐसा नियम है। 


धूप परमाणू की ही प्रकाशमान दशा है और छाया भी परमाणु 
की काली दशा है। परमाणु में जिस समय काली अवस्था होनी 
होती है उस्ती समय काली अतव्रस्था उसके द्वारा स्वयं होती है; और 
उस समय सामने दूसरी वस्तु उपस्थित होती है। परमाणु को कालो 
दशा के क्रम को बदलने के लिये कोई समर्थ नहीं है। घूप में बीच 
में हाथ रखने पर नीचे जो परछाई पड़ती है वह हाथ के कारण 
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नहीं होती, किन्तु वहाँ के पर्रमाणु: की ही उस उंस सेमेंय॑ क्रमबर्ड 
अवस्था काली होती है। अमुक परंभाणुंओं में दो पंहेर को ३ बेंजे 
काली अवस्था होनी है ऐसा संर्वज्ञदेव ने देखां है और यदि उसे 
समय हाथ न आये तो उन परमांणुओं की ई बेंजे होंनेवाली देंशां 
अटक जायगी ? नहीं ! ऐसा बनंता ही नहीं । पेरेंमांणुश्रों में ठीक 
३ बजें कालीं अंवेस्थों होनी हो, तों ठीक॑ उसी संम्य हाथ ईंत्यांदि 
निंमित्ते स्वंयं उपस्थित होतें ही हैँ; सवंशदेव ने अपने ज्ञान में यह 
देखां हो कि ३ बंजे अंमुर्क परंमांणओं की कीली अवस्था होनी है 
और यदि निर्मित्त का अंभांव होने से अथवा निमित्ते के विलंब से 
आने के कारण वह अंवस्था विलंब से हो तो सर्वज्ञ का ज्ञान गलत 
ठहरेगां; किन्तु यह असंभव है। जिस समय वस्तु की जो रमबंद्ध 
अवरथा होनी होती है उस समय निमित्त उपस्थित न हो, यह हो 
ही नहीं सकता | निमित्त होता तो है किन्तु वह कुछ करता नहीं है । 

यहाँ पर पुदूगल का हंष्टांत दिया गया . है इसी प्रकार अब जोव 
का हृष्टांत देकर समभाते हैं। किसी जीव के केवलज्नान प्रगट होना 
हो और शरीर में वज्भवृषभनाराचसंहनन न हो तो केवलज्ञान रुक 
जायगा ऐसी मान्यता बिलकुल असत्य पराधीन दृष्टि की है। जीव 
केवलज्ञान प्राप्त करने की तैयारी में हो और शरीर में वज्जवृषभ- 
नाराचसंहनन न हो ऐसा कदापि हो ही नहीं सकता । जहाँ उपादान 
स्वयं सन्‍्तद्ध हो वहाँ निमित्त स्वयं उपस्थित होता ही है। जिस समय 
उपादान कार्यरूप में परिणमित होता है उसी समय दूसरी वस्तु निमित्त- 
रूप उपस्थित होती है, निर्मित्त बाद में आता हो सो बात नहों है । 
जिस समय उपादान का कार्य होता हैं उसी समय निमित्त की उपस्थित 
भी होती है; ऐसा होने पर भी निमिन्न-उपादान के कार्य में किसी 
भी प्रकार की सहायता, अंसर, प्रभाव अथवा पंरिवर्तन नहीं करता । 
यह नहीं हो सकता कि निर्मित्त न हो; और निमित्त से कार्य हो ऐसी 
भी नहीं हो सकता | चेतन अथवा जंड़ द्रव्य में उसकी अंपनों जो 


[२४७१ 


हैं। ऐस। ज़ो स्वाधीन॒हष्टि कां विषप्न है उसे सुंम्पग्हष््ट ही जानता 
है, मिथ्याहष्ट्यों को व्रस्तु की स्वतंत्रता की अ्रतीति नहीं होती इसलिये 
उन्तकी ह्टि त़िमित्त पर ज्ञाती है । हे 

अज्ञानी को वस्तुस्वरूप का यथार्थ ज्ञान नहीं है इसलिये वस्तु की 
क्रमबद्धपर्याय में शंक़ा करता है कि यह ऐसा कंसे हो गया * उसे 
सर्वज्ञ करे ज्ञान की और वस्तु को स्वतंत्रता की प्रतीति नहीं है; ज्ञानी को 
व्रेस्तुस्वरूप में शंका नहीं होती । वह जानता है कि जिस काल में जिंसे 
वस्तु की जो पर्याय होती हैं वह उसे की क्रंमंबंद्ध अवस्था है, में तो 
म्रात्र जाननेंवाल़ा हूँ; इस प्रकांर ज्ञानी को अपने ज्ञातृत्वस्वेंभाव की 
प्रतीति है। इसलिये सर्वज्ञभगवान के द्वारा जाने गये वैस्तुस्वरूप का 
चितवन करके वह अपने ज्ञान की भावना को बढ़ाता है कि जिस समय 
जो जेसा होता है उसका में वर्ता ज्ञायक हो हूँ; अपंने ज्ञायेकस्वरूप 
की भावत्ता करते करते मेरा केवलज्ञाव प्रगट हीं जोयगा । 


ऐसी. भावना केवलीभगवान के नहीं होती किन्तु जिसे अभी 
अल्प रागद्वेष होता है ऐसे चौथे, पांचवें और छुठे गुण॒स्थानवाले ज्ञानी 
की धर्ममावना का यह विचार है; इसमें यंथार्थ वस्तुस्वरूप की 
भावना है यह कोई मिथ्या कल्पना या दुःख के आइवासन के लिये 
नहीं है। सम्यग्हष्टि किसी भी संयोग-वियोंग को आपत्ति का कारण 
नहीं मानते किन्तु ज्ञान की अपूर्णादशा के कारण अपनी दुर्बलता से 
अल्प राग-ह_ ष होता है--उस समय संपूर्ण ज्ञानदंशा किस प्रकार की 


होती है इसका वे इसं तरह चिंतवन करते हें। 


ज़िस काल में जिस वस्तु को जो अवस्था सर्रेश्देव के ज्ञात में 
ज़ात हुई है उसी प्रकार ऋमृबद्ध अवस्था होगी। भगवान व्ीर्थकरदेव 


भी उसे बदलने में समर्थ नहीं हैं, देखिये इस में सम्यःग्ृष्टि की स्ाव॒ना 


३५३ 


कि निःशंकता का कितना बल है। 'भग़वान भी जृस्े बदलने में समर्थ 
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नहीं हैं' यह कहने में वास्तव में अपने ज्ञान की निःशंकता ही है। 
सर्वज्ञदेव मात्र ज्ञाता हैं किन्तु वे किसी भी तरह का परिवर्तन करने 
में समर्थ नहीं हैं, तब फिर में तो कर ही क्‍या सकता हूँ? में भो 
मात्र ज्ञाता ही हूँ, इस प्रकार अपने ज्ञान की पूर्णता की भावना का 
बल है। 

जिस क्षेत्र में जिस शरीर के जीवन या मरण, सुख या दुःख का 
संयोग इत्यादि जिस विधि से होना है उसमें किचित्‌ मात्र भी 
अंतर नहीं आ सकता | सांप का काटना, पानी में डूबना, अग्नि में 
जलना इत्यादि जो संयोग होना है उसे बदलने में कोई भी तीनकाल 
और तीनलोक में समर्थ नहीं है। स्मरण रहे कि इसमें महानतम - 
सिद्धांत निहित है जो कि मात्र पुरुषार्थ को सिद्ध करता है। इसमें 
स्वामी कार्तिकेय आचार्य ने बारह भावना का स्वरूप वर्णित किया 
है। वे महा सन्‍्तमुनि थे, वे दो हजार वर्ष पूर्व हो गये हे । वस्तु- 
स्वरूप को दृष्टि में रखकर इस ज्ञास्त्र में भावनाओं के स्वरूप का 
वर्णन किया गया है। यह शास्त्र सनातन जैन परम्परा में बहुत 
प्राचीन भाना जाता है। स्वामी कार्तिकेय, के सम्बन्ध में श्रीमदु 
राजचंद्र ने भी कहा है कि--नमस्कार हो उन स्वामी कार्तिकेय 
को । इन महा सन्‍्तमुनि के कथन में बहुत गहन रहस्य भरा हुआ है। 

'जो जिस जीव के” अर्थात्‌ सभी जीवों के लिये यही नियम है कि 
जिस जीव को जिस काल में जीवन, मरण इत्यादि का कोई भी 
संयोग, सुख दुःख का निमित्त आने वाला है उसमें परिवर्तन करने 
के लिये देवेन्द्र, नरेन्द्र अथवा जिनेन्द्र इत्यादि कोई भी समर्थ नहीं है । 
यह सम्यर्हष्टि जीव के यथार्थज्ञान की पुंंता की भावना का विचार 
है। वस्तु का स्वरूप ही ऐसा है, उसे अपने ज्ञान में लिया जाता है 
किन्तु किसी संयोग के भय से आड़ लेने के लिये यह विचार नहीं है। 
एक पर्याय में तीन काल और तीन लोक के पदार्थों का ज्ञान इस 
प्रकार ज्ञात हो जाय सम्यग्हष्टि इसका विचार करता है। 
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यहाँ सुख दुःख के संयोग की बात की गई है। संयोग के समय 
भीतर स्वयं जो शुभ या अशुभभाव होता है वह आत्मा के वीर्य 
का कार्य है। पुरुषार्थ की दुर्बलता से राग्र-देष होता है, वहाँ सम्यर- 
दृष्टि अपनी पर्याय की हीनता को स्व-लक्ष से जानता है, वह यह 
नहीं मानता कि संयोग के कारण से निज को रागद्वेष होता है; 
किन्तु वह यह मानता है कि जैसा सर्वज्ञदेव ने देखा है वेसा ही संयोग 
वियोग क्रमशः होता है मिथ्याहृष्टि जीव यह मानता है कि पर- 
संयोग के कारण से निज को रागह्ष होता है इसलिये वह संयोग 
को बदलना चाहता है, उसे वीतरागश:सन के प्रति श्रद्धा नहीं है। 
उसे सर्वज्ञ के ज्ञान की भी श्रद्धा नहीं है, क्योंकि जो कुछ होता है 
वह सब सर्वज्ञदेव के ज्ञान के अनुसार होता है फिर भी वह शांका 
करता है कि ऐसा क्यों कर हुआ ? यदि उसे सर्वज्ञ वी श्रद्धा हो 
तो उसे यह निश्चय करना चाहिए कि जो कुछ सर्वज्ञदेव ने देखा है 
उसीके अनुसार सब कुछ होता है, और ऐसा होने से यह मान्यता 
दूर हो जाती है कि संयोग के कारण अपने में रागद्वंष होता है। 
और यह मान्यता भी दूर हो जाती है कि में संयोग को बदल 
सकता हूँ। जो इस सम्बन्ध में थोड़ा-सा भी अन्यथा मानता है, 
समभना चाहिये कि उसे बीतरागशासन के प्रति थोड़ी भी 


श्रद्धा नहीं है । 


जिस जीव को जिस निमित्त के द्वारा जो शअ्रन्न-जल मिलना 
होता है उस जीव को उसी निमित्त के द्वारा वे ही रज-कण 
मिलेंगे, उसमें एक समयमात्र अथवा एक परमाणुमात्र का परि- 
वर्ततन करने के लिये कोई समर्थ नहीं है। जीवन, मरण, सुख, दुःख 
और. दरिद्रता इत्यादि जो जब जैसा होने वाला है वैसा ही होगों, 
उसमें लाख प्रकार की सावधानी रखनेपर भी किचित्‌ मात्र परिवर्तन 
नहीं हो सकता; उसे ,इन्द्र,- नरेन्द्र, अथवा जिनेन्र आदि कोई भी 
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बदलने में समर्थ नहीं हें। इसमें नियतवादं नहीं है किन्तु मात्र 
ज्ञायकपनं का पुरुषार्थवार्द ही है। 

जैसा संर्वश्भगवान ने देंखा है वेसों ही होता है; ईंसमें किचिंत्‌ 
मांत्र भी परिवर्तन नहीं होता' ऐसी हृढ़ प्रेतीति को नियतंबांद नहीं 
कहते किन्तु यह तो सम्यग्हष्टि धर्मात्मा का पुरुषार्थवांद है। संम्यग्दशेन 
के बिना यह बात नहीं जमेंती । पर में कुछ नंहीं देखना है किन्तु 
निज में ही देखना है । जिसकी दृष्टि मात्र परपदार्थ पर ही है 
उसे भ्रम से ऐसा लगता है कि यहं तो नियेतवाद है; किन्तु यंदिं 
स्व-वस्तुं की ओर से देखे तो इसमें. मात्र स्वाघधीन तत्त्वंहंष्टि का 
प्रुपार्थ ही भरा हुआ है, वस्तु का परिणमन संवेज्ञ के ज्ञान के अनु- 
सार करमबंद्ध होता है, जहाँ ऐसा निश्चय किया कि जीव समंस्‍्त पर 
द्रव्यों से उदास हो जाता है और इसलिये उसे स्व-द्रव्य में ही देखना 
होता है और उसीमें सम्पक प्‌रुषार्थ आ जाता है | इस पृरुषार्थ में 
मोक्ष के पाँचों संमवाय समाविष्ट हो जाते हैँ । इस क्रमबद्धपर्याय 
की श्रद्धा के भाव सर्वज्ञभगवान के ज्ञान का अवलंबन करनेवाले हें; 
यह भाव तीनकाल और तीनलोक में बदलनेवाले नहीं हैं। 
यदि सर्वज्ञ का केवलज्ञान गलत हो जाय तो यह भाव बंदछे, जो कि 
सर्वथा अशक्‍्य है | जगत जगतं ही है; यदि जगत के जीवों के यह 
बात नहीं बैठती तो इससे क्या ? जो वस्तु-स्वरूप सर्वेज्ञदेव ने देखा 
है वह कभी नहीं बदल सकता । जैसा सर्वज्ञदेव ने देखा है वेसा ही 
होता है, इसमें जो शंका करता है वह मिथ्याहृष्टि है | निर्मित्त और 
संयोग में में परिवर्तत कर सकता हूँ ऐसा माननेवाला संर्वज्ञ के ज्ञान 


में शंका करता है, और इसलिये वह प्रगटरूप मिथ्याहष्टि अज्ञांनी 
मूढ़ं है । 


अहो ! इस एक सत्य को समझ लेने पर जगत के समस्त द्रव्यों 
के प्रति कितना उंदासीनंभावं हो जाता है | चाहे कंम॑ खांने का 
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भाव करे या अधिक खाने का भाव करे किन्तु जितत्रे और जो पर- 
माणु्‌ आता हैं उतने और वे ही परमाणु आयेंगें, उनमें से एक भी 
परमाण्‌ को. बदलने में कोई जीव समर्थ नहीं है । बस, ऐसा जान 
कर शरीर का और पर का कतृत्व छटकर ज्ञानस्वभाव की प्रतीति 
होनी चाहिये । इसे मानने में अनन्त वीर्य अपनी ओर कार्य करता 
है । जो जीव पर का कर्तृत्व अन्तरंग से मानता हो, पर में सुख- 
बुद्धि हो और कहे कि जो होना है सो होगा, यह तो शुष्कता है; 
यह बात ऐसी नहीं है । जब अनन्त पर द्रव्यों से प्रथव॒ होकर जब 
जीव मात्र स्वभाव में संतोष मानता है तब यह बात यथार्थ बैठती 
है, इसकी स्वीकृति में तो सभी पर पदार्थों से हटकर ज्ञान, ज्ञान में 
ही लगता है, अर्थात्‌ मात्र वीतरागरभाव का पृरुषार्थ प्रगठ हुत्रा है। 
नरेन्द्र, देवेन्द्र अथवा जिनेन्द्र तीवकाल और तीनलोक सें एक पर- 
माणु को भी बदलने में समर्थ नहीं हैं । जिसके ऐसी श्रत्तीति है 
वह ज्ञान की ओर उन्मुख हुआ है और उसे सम्यर्दर्शन प्राप्त है, वह्‌ 
क्रमशः ज्ञान की हढ़ता के बल से राग का नाश करके अल्प काल 
में ही केवलज्ञान को प्राप्त कर छेगा, क्योंकि यह निश्चय किया हुआ 
है कि सब कुछ क्रमबद्ध हो होता है इसलिये वह अब ज्ञाताभाव से 
जानता ही है, ज्ञान की एकाग्रता की कचाई के कारण वर्तमान में 
कुछ अपूर्ण जानता है और अल्प राग-द्वेष भी होता है, परल्‍्चु में 
तो ज्ञान ही हूँ ऐसी श्रद्धा के बल से पुरुषार्थ की पूर्णता करके 
केवलज्ञान प्राप्त कर छेग्रा; इसलिये “में तो ज्ञातास्वरूप हूँ, पर 
पदार्थों की क्रिया स्वतंत्र होती है उसका में करता नहीं हूँ किन्तु 
ज्ञाता ही हूँ इस प्रकार की यथार्थ श्रद्धा ही केवलज्ञान को प्रगट 
करने का एक मात्र अपूर्व भर अफर (अप्रतिहत) उपाय है। 

जो कुछ वस्तु में होता है वह सब केव्॒ली जावता है और जो 
कुछ केवली ने जाना है वह सब. वस्तु में होता है। इस भ्रकार गैय 
और ज्ञायक का परस्पर .मेल--संबन्ध है। यदि ज्ञेय ज्ञायक्र का मेल ने 
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माने और कर्ता कर्म के किच्नितमात्र भी मेल मांने तो .वह.जीव मिथ्याहष्टि 
है। केवलज्ञानी सम्पूर्ण. ज्ञायक हें, उनके किसी भो पदार्थ के प्रति कतृ त्व 
या रागह्रप्रभाव नहीं होता । सम्यग्हष्टि के भो ऐसी श्रद्धां होती है 
कि केवलज्ञानी की तरह में भी जाता ही हूँ;: में :किसी भी वस्तु का 
कुछ नहीं कर सकता तथा किसी वस्तु के कारण मुझमें कुछ परिवर्तन 
नहीं होता, यदि अस्थिरता सें राग हो जाय तो वह मेरा स्वरूप नहीं 
है। इस प्रकार श्रद्धा की अपेक्षा से सम्यग्हष्टि भी ज्ञायक ही है। 
जिसने यह माना कि नियमपूर्वक वस्तु की क्रमबद्धदशा होती है वह 
वस्तुस्वरूप का ज्ञाता है। 


हे भाई ! यह नियतवाद नहीं है, किन्तु अपने ज्ञान में समस्त 
पदार्थों के नियति (क्रमवद्ध अवस्थाओं) का निर्णय करनेवाला पुरुषा- 
थेंवाद है। जब कि समस्त पदार्थों की क्रमबद्ध अवस्था होती है तो 
में उसके लिये क्‍या कह ? में किसोको अवस्था का क्रम बदलने के 
लिये समर्थ नहीं हूँ , मेरी क्रमबद्ध अवस्था मेरे द्रव्यस्वभाव में से 
प्रगट होती है, इसलिये में अपने द्रव्यस्वभाव में एकाग्र रह कर सब 
का ज्ञाता ही हँ--ऐसी स्वभावदृष्टि (द्रव्यदष्टि) में अनंत पुरुषार्थ 
आ जाता है। 


प्रशन--जव कि सभी क्रमबद्ध है और उसमें जीव कोई- भी परि- 
वर्तन नहीं कर सकता तो फिर जीव में पुरुष।र्थ कहाँ रहा ? 


उत्तर--सब कुछ क्रमबद्ध है, इस निर्णय में ही जीव का अनन्त 
पुरुषार्थ समाविष्ट हूँ, किन्तु उसमें कोई परिवर्तन करना आत्मा के पुरु- 
पार्थ का कार्य नहीं है। भगवान जगत का सब कुछ मांत्र जानते ही हें 
किन्तु वे भी कोई परिवर्तत नहीं कर सकते, तब वंया इंससे भगवान 
कां पुरुपार्थ परिमित हो- गया ? नहीं, नहीं, भगवान का अनंत अपरि- 
मित पुरुषार्थ अपने ज्ञान में समाविष्ट है। भगवान का पुरुषार्थ त्रिज 
मे है, पर में नहीं ।. पुरुषार्थ जीव द्रव्य-की पर्याय है इसलिये उसका 
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कार्य जीव की: पर्याय में होता .हैं किन्तु जीव, के पुरुषार्थ का कार्य पर 
ने जी होता के न कम 

. जो यह मानना है कि सम्यग्दशन और केवलज्ञानदेशा आत्मा के 
पुंरुषार्थ के बिना होती है वह मिथ्याहृष्टि है। ज्ञानी प्रतिक्षण स्वभाव 
की पूर्णता के पुरुषार्थ को भावना करता है। अहो ! जिनका पूर्ण 
ज्ञायकस्वभाव प्रगट हो गया है वे केवलज्ञानी हें; उनके ज्ञान में सब 
कुछ एक ही साथ ज्ञात होता है। ऐसी प्रतीति करने पर स्वयं भी 
निज हृष्टि से देखनेचाला ही रहा; ज्ञान के अतिरिक्त पर का 
कृतु त्व अथवा रागादिक सब कुछ अभिप्राय में से दूर हो गया। ऐसी 
द्रव्यहष्टि के बल से ज्ञान की पूर्णता की भावना से वस्तुस्वरूप का 
चितवन करता है। यह भावना ज्ञानी की है, अज्ञानी मिथ्याहृष्टि की 
नहीं है; क्‍योंकि मिथ्याहष्टि जीव पर का कतृ त्व मानता है और 
करत त्व को मान्यतावाला जीव नातृत्व की यथार्थ भावना नहीं कर 
सकता, वँयोंकि कर्त॒ त्व और ज्ञातृत्व का परस्पर विरोध है। 


सर्वज्षमगवान नें अपने केवलज्ञान में जैसा देखा है वही होता 
है। यदि हम उसमें कोई परिवर्तन नहीं कर सकते तो फिर उसमें 
पुरुषार्थ नहीं रहता,' इस प्रकार जो मानते हैं वे अज्ञानी हें । हे 
भाई ! तू किसके ज्ञान से बात करता है ? अपने ज्ञान से या दूसरे 
के ज्ञान से? यदि तू अपने ज्ञान से हो बात करता है तो फिर 
जिस ज्ञान ने सर्वज्ञ का और सभी द्रव्यों की अवस्था का निर्णय कर 
लिया उस ज्ञान में स्वद्रव्य का निर्णय न हो यह हो ही कंसे सकतो 
है ? स्वद्रव्य का निर्णय करनेवाले ज्ञान में अनन्त पुरुषार्थ है । 

. तूने अपने तर्क में कहा है कि 'सर्वश्भगवान ने अपने केवलज्ञाव 
में जैसा देखा दो बैसा होता है' तो वह मात्र बात करने के लिये 
कहा है-अंभंवा तुझे सर्वज्ञ के केवलज्ञान का निर्णय है? पहले तो 
यदि तुझे केवलज्ञान का निर्णय न हो तो सर्वप्रथम वह निर्णय कर 
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और यदि तू सर्वज्ञ के निर्णग्रपुवंक कहता हो तो सर्वज्ञभगवान के 
केवलज्ञान के निर्णायवाले ज्ञान में अनन्त पुरुषार्थ आ ही जाता है। 
सर्वज्ञ का निर्णय करने में ज्ञाव का अनन्तवीर्य कार्ये करता है तथापि 
उससे इन्कार करके तू कहता है कि कऋरमबद्धपर्याय में पुरुषार्थ 
कहाँ रहा ? सच तो यह है कि तुझे पूर्ण केवलज्ञान के स्वरूप की 
ही श्रद्धा नहीं है, और केवलज्ञान्‌ को स्वीकार करने का अनन्त पूरुषार्थ 
तुभमें प्रगट नहीं हुआ । केवलज्ञान को स्वीकार करने में अनन्त पुरुषार्थ 
का अस्तित्व आ जाता है तथापि यदि उसे स्वीकार नहीं करता 
तो कहना होगा कि तू मात्र बातें ही करता है किन्तु तुमे सर्वेज्ञ का 
निर्णय नहीं हुआ | यदि सर्वज्ञ का निर्णय हो तो पुरुषार्थ को और 
भव की शंका न रहे । यथार्थ निर्णय हो जाय और  पुरुषार्थ न आये 
यह हो ही नहीं सकता । 

अनन्त पदार्थों को जाननेवाले, अनन्त पदार्थों से परिपर्ण और 
भवरहित केवलज्ञान का जिस ज्ञान ने अपने प्ृरुषार्थ के द्वारा निर्णय 
किया उस ज्ञानने श्रपने पृरुषार्थ के द्वारा निर्णय किया है 
या विना ही पुरुषार्थ के? जिसने भवरहित केवलज्ञान को 
प्रतीति में लिया है उसने राग में लिप्त होकर प्रतीति नहीं की 
किन्तु राग से पृथक्‌ करके अपने ज्ञानस्वभाव में स्थिर होकर भव- 
रहित केवलज्ञान की प्रतीति की है। जिस ज्ञान ने ज्ञान में स्थिर होकर 
भवरहित केवलज्ञान की प्रतीति की है वह ज्ञान स्वयं भवरहित 
है और इसलिये उस ज्ञान सें भव की शंका नहीं है। पहले केवल- 
ज्ञान की प्रतीति नहीं थी तब वह बनंत भव की शंका में भूलता 
रहता था और अब प्रतीति होने पर .अनन्त भव को शंका दूर हो 
गई है और एकाघ भव सें मोक्ष के लिये ज्ञान निःशंक हो गया है। 
उस ज्ञान में अनन्त पुरुषार्थ निहित है। इस प्रकार 'सर्वज्ञभगवान ते 
अपने केवलज्ञान में जैसा देखा हो वैसा ही होता है, ऐसी यथार्थ 
श्रद्धा में श्रपनी भवरहितता का निर्णय समाविष्ठ हो जाता है, 
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अर्थात्‌ उसमें मोक्ष कां- पुरुषार्थ आ जांता है। यथार्थ निर्णय के वंल 
से मोक्ष प्राप्त हो जाता है। 


. संभी दंव्यों की तरह अपने दंव्य की अवस्था भी क्रमबद्ध ही है। 
जसे अन्य द्र॒व्यों की क्रम्वर््धर्याय इस जोव से नहीं होती वैसे ही 
इस जीव॑ की कमंबंद्धपर्याय अन्य द्रव्यों से नहींहोती। अपनी ऋ्रमवद्ध- 
पर्याय के स्वभाव की प्रतीति करने पंर श्रपंने द्वव्यस्वभाव में ही 
देखा जाता है कि अहो ! मेरी पर्यायें तो मेरे द्वव्य में सेही आती 
है, द्रव्य में रागह्रेष नहीं है, कोई परंद्रव्य मुझे रागदह्वेष नहीं कराता । 
पर्योय. में जो अल्प रागद्वष है वह मेरी नवलाई का कारण है; वहं 
नेबलाई भी मेरे द्वंव्य में नहीं है। ऐसा होने से उस जीव को परे 
में न देखकर अपने स्वभाव में ही देखना रह जाता है अर्थात्‌ द्वव्य- 
हृष्टि में स्थिर होना रह जाता है। स्वभाव के बल से अल्प काल 
मैं रंग को दूर करके वह केवर्लज्ञांन को अवस्यं प्राप्त करेगा! बंस, 
इसीका नाम ऋमबद्धंपर्योय को श्रद्धा है, इस जीव ने ही सर्वेज्ञ को 
यथार्थतया जाना है, और यही जीव स्वभावहृष्टि से साधक हुआ है, 
उसका फल सर्वज्ञदंशा है 


द्रव्य में समय समय पर जो विशेष अवस्था होती है वंह विशेष 
सामान्य में से ही आतो है, सामान्य में से विशेष प्रगट होता है; इस 
मैं केंवलज्ञान भरा हुआ है। जन के अतिरिक्त सामान्य--विशेष को 
यह बात जेन को छोड़कर अन्‍्यत्र कहीं भी नहीं है और सम्यग्हृष्टि 
के अतिरिक्त अन्य लोग उसे यथार्थलया समझ नहीं सकते। सामान्य में 
से विशेष होंतं है- इतंना सिंद्धांत निश्चित्‌ं करने पर वह परिणमन 
निंज की ओर ढ़ले जाता है। परे से मेरी पर्याय नहीं होती, निमित्त 
से भी नहीं होती, विकंल्प॑ से भी नहों होतो और पर्याय में से भी 
मेरी पर्याय नहीं होती । इंस प्रेकोर सब से लक्ष हटाकर जो जीव 
मात्र द्रव्य की ओर झुका है उस जीव को ऐसी प्रतीति हो गई है. 
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कि सामान्य में से ही विशेष होता है। अज्ञानी. को ऐसी स्वाधीनता 
की प्रतीति नहीं होती । 


भगवान ने जैसा देखा है वैसा ही होता है यह निश्चय करनेवाले 
का वीर्य पर से हटकर निज में स्तम्मित हो गया है। ज्ञान ने 
निज में स्थिर होकर सर्वेज्ञ की ज्ञानशक्ति का और समस्त द्रब्यों 
का निर्णय किया है। वह निर्णयरूप पर्याय न तो किसी पर में से 
आई है और न विकल्प में से भी आई है। किन्तु वह निर्णय को 
शक्ति द्रव्य में से प्रगट हुई- है, अर्थात्‌ निर्णय करनेवाले ने. द्रव्य॒को 
प्रतोति में लेकर निर्णय किया है। ऐसा निर्णय करनेवाला .जीव 
ही सर्वज्ञ का सच्चा भक्त है। उसका रकांव अपने सर्वेज्ञस्वमाव की 
ओर हुआ है अतः वह कहीं भी न रुककर अल्प काल में ही संपूर्ण 
सर्वेज्ञ हो जायगा । इससे विरुद्ध अर्थात्‌ कोई द्रव्य अन्य द्र॒व्य का 
कुछ कर सकता है, ऐसा जो मानता है वह वास्तव में अपने आत्मा 
को, सर्वज्ञ के ज्ञान को, न्याय को तथा द्रव्य पर्याय को नहीं मानता । 


१--अपना आत्मा पर से भिन्न है तथापि वह पर का कुछ करता 
है इस प्रकार मानना सो आत्मा को पर रूप मानना है अथवा 
आत्मा को नहीं मानना ही है। 


२--वस्तु की अवस्था सर्वज्ञदेव के देखें हुए अनुसार होती है 
उसकी जगह मानना कि में उसे बदल सकता हूँ, सर्वज्ञ के ज्ञान को 
यथार्थ न मानने के समान है।. 


३--वस्तु की ही क्रमवद्ध अवस्था होती है, वहाँ निमित्त करता 
है अथवा निमित्त कोई परिवर्तत कर डालता है यह बात कहाँ रही ? 
निमित्त पर का कुछ भी नहीं करता तथापि जो यह मानना है कि 
मेरे निमित्त से पर में कोई परिवर्तन होता है वह सच्चे न्याय को 
नहीं मानता । 
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४--द्रव्य की पर्याय द्रव्य में से ही आती है, उसकी जगह जो 
यह मानता है कि पर में से द्रव्य की पर्याय आती है (अर्थात्‌ जो 
यह मानता है कि में पर की पर्याय को करता हूँ) वह द्वव्य-पर्याय 
के स्वरूप को ही नहीं मानता । इस प्रकार एक विपरीत मान्यता में 
अनन्त असत्‌ का सेवन श्रा जाता है। 


वस्तु में से ऋमबद्धपर्याय आती है, वह दूसरा कुछ नहीं करता, 
तथापि उस समय निमित्त अवश्य उपस्थित होता है, किन्तु निमित्त 
के द्वारा कोई भी कार्य नहीं होता। निमित्त सहायता करता हो सो 
बात नहीं है और न ऐसा ही होता है कि निमित्त की उपस्थिति न 
हो। जैसे ज्ञान समस्त वस्तु को मात्र जानता है किन्तु किसी का 
कुछ करता नहीं है, इसी प्रकार निमित्त मात्र उपस्थित होता है, वह 
उपादान के लिये कोई असर, सहायता अथवा प्रेरणा नहीं करता और 
प्रभाव भी नहीं डालता । 

जिस समय निजलक्ष के पुरुषार्थ के द्वारा आत्मा की सम्यरदर्शन- 
पर्याय प्रगट होती है उस समय सच्चे देव, गुरु, शास्त्र निमित्तरूप 
अवध्य होते हें । 

प्रन्‍न--जीव को सम्यग्दर्शन के प्रगट होने की तैयारी हो और 
सच्चे देव, गुरु, शास्त्र न मिलें तो क्‍या सम्यर्दर्शन नहीं होता ? 


उत्तर-यह हो ही नहीं सकता कि जीव की तैयारी हो और सच्चे 
देव, गुरु, शास्त्र न हों । जब उपादानकारण तैयार होता है तब 
नमिमित्तकारण स्वयमेव उपस्थित होता है, किन्तु कोई किसी का 
कर्ता नहीं होता। उपादान के कारण न त्तो निमित्त आता है और 
न निमित्त के कारण उपादान का कार्य होता है। दोनों स्वतंत्ररूप 
में अपने अपने कार्य के कर्ता हैं । 

अहो ! वस्तु कितनी स्वतंत्र है! समस्त वस्तुओं में क्रमवर्तित्व 
चल ही .रहा है, एक के बाद दूसरी पर्याय कहो या क्रमबद्धपर्याय 
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कहो, जो पर्याय होनी है वह होती ही रहती है। ज्ञानी जीव ज्ञाता 
के रूप में जानता रहता है और अज्ञानी जीव क्तृत्व का मिथ्या- 
भिमान करता है। जो पर का अभिमान करता है उसकी पर्याय क्रम- 
वद्ध हीन परिणमित होती है और जो ज्ञाता रहता है उसकी ज्ञान- 
पर्याय क्रमशः विकसित होकर केवलज्ञान को प्राप्त हो जाती है । - 


वस्तु की अनादि अनन्त समय की पर्याय में से एक भी पर्याय 
का क्रम नहीं बदलता | अनादि अनन्त काल के जितने समय हें उतनी 
ही प्रत्येक वस्तु की पर्यायें हैं। पहले समय की पहली पर्याय, दूसरे 
समय की दूसरी पर्याय और तीसरे समय की तीसेरी पर्याय के क्रम 
से जितने समय हैं उतनी ही पर्यायें क्रमद्ध होती हें। जिसने ऐसा 
स्वीकार किया उसकी हृष्टि एक एक पर्याय पर से हटकर अभेद द्रव्य 
पर हो गई और वह पर से उदास हो गया। यदि कोई यह कहे 
कि में पर की पर्याय कर दूँ तो इसका मतलब यह हुआ कि वह 
वस्तु की अनादि अनन्त काल की पर्यायों में परिवर्तन करना मानता 
है, अर्थात्‌ वह वस्तुस्वरूप को विपरीतरूप में मानता है, और इस- 
लिये वह मिथ्यादहृष्टि है। 


वस्तु और वस्तु के गुण अनादि अनंत हें । अनादि अनन्त काल 
के जितने समय हैं उतनी ही उस उस समय की पर्यायें वस्तु में से 
ऋ्रमबद्ध प्रगट होती हैँ। जिस समय को जो पर्याय है उस समय वही 
पर्याय प्रगट होती है, उल्टो सीधी नहों होती तथा भागे पीछे भी 
नहीं होती । पर्याय के क्रम में परिवर्तत करने के लिये कोई भी 
समर्थ नहीं है.। इस कऋ्रमवद्धपर्याय के सिद्धान्त में केवलज्ञान खड़ा 
हो जाता है। यह तो दृष्टि के चिर स्थायी प्याले हैं उन्हें पचाने के 
लिए श्रद्धा-ज्ञान में अनन्त पुरुषाथ चाहिए। जब अतादि अनन्त 
अखण्ड द्रव्य को प्रतीति में लेते हैं तब ऋ्रमवद्धपर्याय की श्रद्धा होती 
है; क्योंकि ऋ्रमबद्धपर्याय का मूल तो वही है। जो क्रमवद्धपर्याय 
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की श्रद्धा करता है: वह अनादि श्रनन्त पर्यायों का ज्ञायक और चैतन्य 
के केवलज्ञान की प्रतीतिवाला हो जाता है। मेरी पर्याय मेरे द्रव्य 
में से आती है, इस प्रकार द्रव्य की ओर भूकने पर साधकपर्याय में 
अपूर्णता रहने पर भी उसे अ्रब द्रव्य की ओर ही देखना रहा और 
उसी द्रव्य के बल पर पूर्णता हो जायगी | 


वस्तु का सत्यस्वरूप तो ऐसा ही है, इसे समझे विना छुटकारा 
नहीं है, वस्तु का खवाधीन परिपूर्णा स्वरूप ध्यान में लिए बिना पर्याय 
में शान्ति कहाँ से आयगी, यदि सुखदशा चाहिए हो तो वह वस्तुस्व- 
रूप जानना पड़ेगां जिसमें से सुखदशा प्रगट हो सके । 


५० हों ! मेरी पर्याय भी क्रमबद्ध ही होती है इस प्रकार जिसने 
निश्चय किया उसे अपने में समभाव--ज्ञाताभाव हो जाता है, 
उसे पर्याय को बदलने की आकुलता नहीं रहती । किन्तु जो जो पर्यायें 
होती हैं उनका ज्ञाता के रूप में जाननेवाला होता है। जो ज्ञाता 
के रूप में जाननेवाला होता है उसे केवलज्ञान होने में विलम्ब 
कैसा ? जिसे स्वभाव में समभावी ज्ञान नहीं है अर्थात्‌ जिसे अपने 
द्रव्य की कमबद्धदशा की प्रतीति नहीं है उस जीव की रुचि पर में 
जाती है और उसके विषमभाव से क्रमवद्धरूप में विकारी पर्याय होती 
है। ज्ञातृत्व का विरोध करके जो पर्याय होती है वह विषमभाव से 
है (विकारी है) और निज में दृष्टि करके ज्ञातृत्व के रूप में रहने 
पर जो पर्याय होती है वह समभाव से क्रमबद्ध विशेषशुद्ध होतो जातो है । 


शी तो सब्र कुछ अपनी पर्याय में ही समाविष्ट हो जाता है। 
यदि अपनी क्रमबद्धपर्याय को स्वहृष्टि से करे तो शुद्ध हो और यदि 
पर दृष्टि से करे तो अशुद्ध हो। पर के साथ संबंध न रहने पर भी 
हृष्टि किस ओर जाती है इस पर कऋ्रमबद्धपर्याय का आधार है । 
कोई जीव शुभभाव करने से पर वस्तु (देव, शास्त्र, गुर अथवा 
मंदिर इत्यादि) को प्राप्त नहीं कर सकता और अशुभभाव नैरक 
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से कोई रुपया पैसा इत्यादि पर वस्तु को प्राप्त नहीं कर सकता । 
जो पर वस्तु जिस काल में और जिस क्षेत्र में आनी होती है वही 
वस्तु उस काल और उस क्षेत्र में स्वयँ आ जाती है, 
वह आत्मभाव के कारण नहीं आती । समस्त वस्तु की पर्याये)ं अपने 
ऋ्रमवद्ध नियमानुसार ही होती हैं उनमें कोई फर्क नहीं आता । इस 
समझ में वस्तु की प्रतीति और केचलज्ञानस्वभाव का अनन्त वीर्य 
प्रगट होता है। इसे मानने पर अनन्त पर द्र॒व्यों के कर्तत्व को 
छेंदकर अकेला ज्ञाता हो जाता है । इसमें सम्यग्द्शन का ऐसा 
अपूर्व पुरुपार्थ भरा हुआ है कि जैसा अनन्त काल में कभी भी नहीं 
किया था। 


जैसे आत्मा में सभी पर्याय क्रमबद्ध होती हैं उसी प्रकार जड़ 
में भी जड़ की सभी अवस्थायें ऋ्रवद्ध होती हें। कर्म की जो जो 
अवस्था होती है उसे आत्मा नहीं करता किन्तु वह परमाणु की 
ऋ्रमबद्धपर्याय है। कर्य के परमागुओं में उदय, उदीरगा इत्यादि जो 
दस अवस्थायें (कारण) हैं वे भी परमाणु को क्रमबद्ध दशायें हैं । 
आत्मा के शुभ परिणाम के कारण कर्म के परमाणुओं की दशा वदल 
नहीं गई, किन्तु परमाणुओं में ही उस समय वह दशा होने की 
योग्यता थी इसलिये वह दशा हुईं है। जीव के पुरुषार्थ के कारण 
कर्म की क्रमबद्ध अवस्था में भंग नहीं पड़ जाता; जीव अपनी दक्षा 
में पुरुषार्थ करता है और उस समय कर्म के परमाणुओं की क्रमबद्ध- 
दशा उपशम, उदीरणादिरूप स्वयं होती है, परमाणु में उसको अवस्था 
उसकी योग्यता से, उसके कारण से होती है, किन्तु आत्मा उस 
का कुछ नहीं करता । 


प्रन्‍त--यदि कर्म उस परमाणु की क्रमवद्धपर्याय ही है तो फिर 
जैनों में तो कर्मसिद्धान्त के विपुल शास्त्र भरे पड़े हैं उसके संबंध 
में क्‍या समझा जाय ? 
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उत्तेर-हे भाई ! यह सभी ज्ञास्त्र आत्मा को ही वतानेवाले 
हँ। कर्म का जितना वर्णन है उसका आत्मा के परिणाम के सार्थ 
मात्र निमित्त-नैमित्तिकसम्बन्ध है। आत्मा के परिरशाम किस किस 
प्रकार के होते हैं यह्‌ समभाने के लिये उपचारं से कर्म में भैंद करंके 
समभाया है। निमित्त-नैमिक्तिकसम्बन्ध का ज्ञान कराने के लिये 
कर्म का वर्णन किया है किन्तु जड़कर्म के साथ आत्मा का कर्ता- 
कंमंसम्बन्ध किचित्‌मान्र भी नहीं है। 


प्रदन--बंध, उदय, उदीरणा, उपशम, अपकर्षण, उत्कर्षण, संक्रमण, 
सत्ता, निद्धत्त, और निकाचित, ऐसे दस प्रकार के करण (कर्म की 
अंवस्था के प्रकार ) क्‍यों कहे हैं ? 

उत्तर--अहो, इसमें भी वास्तव में तो चेतन्य की ही पहचान 
कराई गई है। कर्म के जो दस प्रकार बताये हैं वे आत्मा के परि- 
णामों के प्रकार बताने के लिये ही हैं। आत्मा का पुरुषार्थ वेसे दस 
प्रकार से हो सकता है यह बताने के लिये कर्म के भेद करके सम- 
भाये हेँ। आत्मा के पुरुषार्थ के समय प्रस्तुत परमाणु उसकी योग्यता 
के अनुसार स्वयं परिणमन करता है। इसमें तो दोनों के निमित्त- 
नैमित्तिकसम्बंन्ध का ज्ञान कराया है परन्तु यह बात नहीं की हूँ 
कि कर्म आत्मा का कुछ करते हैं। 

एक कर्म परमाणु भी द्रव्य है, उसमें जो अनादि अनन्त पर्याय 
होती हैं वही समय समय पर क्रमबद्ध होती हूँ । 

प्रझन:--आपने तो यह कहा है न कि कर्म की उदीरणां होती है ? 

उत्तर:--उदीरणा का अर्थ यह नहीं है कि बाद में होने वाली 
अवंस्था को उदीरणा करके जल्दी लाया गया हो; कम की क्रमबद्ध 
भ्रवस्था ही उस तरह की होनी हैं। जीव ने अपने में पुरुवार्थ किया 
है यह बताने के लिये उपचार से ऐसा कहा है कि कर्म में उदीरणा 
हुई है। वास्तव में कर्म की अवस्था का क्रम बदल नहीं गया, परल्तु 
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जीव ने अपनी पर्याय में उस प्रकार का पुरुषार्थ किया है--उसका 
ज्ञान कराने के लिये ही उदीरणा कही जाती है। 


जहाँ यह कहा जाता है कि जीव अ्रधिक पुरुषार्थ करे तो अधिक 
कर्म खिर जाते हैं वहाँ भी वास्तव में जीव ने कर्मों को खिराने का 
पुरुषार्थ नहीं किया किन्तु अपने स्वभाव में रहने का प्‌रुषार्थ किया 
है। जीव के विशेष पुरुषार्थ का ज्ञान कराने के लिये उपचार से ऐसा 
कहा जाता है कि बहुत समय के कमेंपरमाणुओं को अंल्प काल में: 
ही नष्ट कर दिया है। इस आरोपित कथन में यथार्थ वस्तुस्वरूप तो 
यह है कि जीव ने स्वभाव में रहने का पुरुषार्थ किया और उस 
समय जिन कर्मो की अवस्था स्वयं खिरने रूप थी वह खिर गई। प२- 
माणु की अवस्था के क्रम में भंग नहीं पड़ता । बहुत काल के कर्म 
क्षण भर में टाल दिये इसका अर्थ इतना ही समभना चाहिये कि 
जीव ने बहुतसा पुरुषार्थ अपनी पर्याय में किया है। 


_ छहों द्रव्य परिणमनखभावी हैं और वे अपने आप क्रमबद्ध- 
पर्याय में परिणमित होते हैं | छहों द्रव्य पर की सहायता के बिना 
स्वय परिणमित होते हें, यह श्रद्धा करने में ही अनन्त पुरुषार्थ है। 
पुरुषार्थ के बिना जीव की एक भी पर्याय नहीं होती | मात्र पुरुषार्थ 
की उन्मुखता अपनी ओर करने की जगह जीव पर की ओर करता 
है, यही अज्ञान है। यदि खभाव की रुचि करे, तो खभाव को ओर 
ढ़ले, श्र्थात्‌ पर्याय क्रमशः शुद्ध हो जाय । 


इस बात की समझ में आत्मा के मोक्ष का उपाय निहित है 
इसलिये इस बात को खूब विश्लेषण करके समभना चाहिए, उसे 
जरा भी ढ़कना नहीं चाहिये। उसे निर्णंयपूर्वक स्पष्ट करके जानना 
चाहिये । परम सत्‌ को ढ़कना नहीं चाहिये किन्तु ऊहापोह करके 
वरावर विश्लेषण[पूर्वक निइचय करना चाहिये । सत्य में किसी की 
लज्जा नहीं होती यह तो वस्तुस्वरूप है। 
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सम्यग्हष्टि धर्मात्मा अपने सम्यग्ज्ञान से यह जानता है कि सर्वेज्ञ- 
भगवान ने अपने ज्ञान में जो जाना है उस प्रकार प्रत्येक वस्तु ऋमबद्ध 
परिणमित होती है। मेरी केवलज्ञान पर्याय भी क्रमबद्धरूप में मेरे 
स्वद्रव्य में से ही प्रगट होगी। ऐसी सम्यक्‌ भावना से उसका ज्ञान 
बढ़कर स्वभाव में एकाग्र होता है और ज्ञाताशकौित प्रति पर्याय में 
निर्मल होती जाती है तथा विकारी पर्याय क्रमशः दूर होती जाती है। 
कौन कहता है कि इसमें पुरुषार्थ नहीं है। ऐसे स्वभाव में निःशंक 
है वह सम्यग्हष्टि है और इस स्वभाव में जो तनिक भी संदेह का 
वेदन करता है वह मिथ्याहृष्टि है; उसे सर्वेश्ञ के ज्ञान की और 
अपने ज्ञातास्वभाव की श्रद्धा नहीं है । 


अहो ! इस सम्यग्हष्टि जीव की भावना तो देखो वह स्वभाव से 
ही प्रारंभ करता है और स्वभाव में ही लाकर पूर्ण करता है । उसने 
जहाँ से प्रारभ किया था वहीं का वहीं ला रखा है। आत्मा में स्वाश्रय 
सें साधकदशा प्रारंभ की है और पूर्णता भी स्वाश्रय से आत्मा 
में ही होती है। केवलज्ञान संपुर्णतया निज में ही समाविष्ट हो जाता 
है। साधक धर्मात्मा अपने में ही समाविष्ट होना चाहता है। उसने 
बाहर से न तो कहीं से प्रारंभ किया है और न वाह्य में कहीं 
रुकनेवाला है। आत्मा का मार्ग आत्मा में से निकलकर आत्मा में 
ही समाविष्ट हो जाता है। 


यहाँ मात्र जीव की ही बात नहीं है किन्तु सभी पदार्थों की 
अवस्था ऋ्रमबद्ध होती है। यहाँ मुख्यतया जीव की बात समभझाई है 
आत्मा की अवस्था आत्मा में ही क्रमवद्ध प्रगट होती है वह निश्चय 
करने में अनन्त वीय है। वह निर्चय करने पर पहले अनन्त पदार्थों 
को अच्छा बुरा मानकर जो राग ष होता था वह सब दूर हो गया, 
पर निमित्त का स्वामित्व मानकर जो वीर्य पर में रुक जाता था 
वह अब अपने आत्मस्वभाव को देखने में लग गया है, राग, निमित्त 
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वगैरह की ओर की दृष्टि गई और स्वभाव में दृष्टि हो गई । स्वभाव- 
दृष्टि में अपनी पर्याय की स्वाधीनता की कंसी प्रतीति होती है ततृ- 
संबंधी यह वात है। स्वभावहृष्टि को समझे बिना ब्रत, तप, भक्ति, 
दान और पठन-पाठन यह सब बिना एकाई के शून्य के समान व्यर्थ 
है। मिथ्याहष्टि जीव के यह कुछ सच्चे नहीं होते। 


हे जीव ! तेरी वस्तु मे”! भगवान जितनी ही परिपूर्ण शक्ति है, 
भगवानपना वस्तु में ही प्रगट होता है। यदि ऐसे अवसर पर 
यथार्थवस्त्रु को दृष्टि मे न लें तो वस्तु के स्वरूप को जाने बिना 
जन्म-मरण का अन्त नहीं हो सकता | वस्तु के जानने पर अनन्त 
संसार दूर हो जाता है। वस्तु मे संसार नहीं है, वस्तु की प्रतीति 
होने पर मोक्षपर्याय को तैयारी की प्रतिध्वनि होने लगती है। 
भगवन्‌ ! यह तेरे स्वभाव की बात है, एकवार हाँ तो कह। तेरे 
स्वभाव को स्वोकृति में से स्वभावदशा को अस्ति आयेगी; स्वभाव- 
सामर्थ्य से इन्कार मत कर। सब प्रकार से अवसर आ चुका है, 
अपने द्रव्य में हृष्टि करके देख, द्रव्य में से सादि--अनन्त मोक्षदशा 
प्रगट होती है, उस द्रव्य की प्रतोति के बल से मोक्ष दशा प्रगट हो 
जाती है। ॥३२१-३२२॥। 


जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, आकाश और काल इन छहों द्रव्य 
में ऋ्रमवद्धपर्याय है। यदि जीव अपनी कऋमवद्धपर्याय की श्रद्धा करे 
तो उसको कऋमवद्ध मोक्षपर्याय हुए विना न रहे; क्‍योंकि क्रमवद्ध की 
श्रद्धा का भार निज में आता है। जिस वस्तु में से श्रपनी अवस्था 
आती है उस वस्तु पर दृष्टि रखने से मोक्ष होता है। पर द्रव्य मेरो 
अवस्था को कर देगा ऐसी दृष्टि के टूट जाने से और निज द्रव्य में 
दृष्टि रखने से राग की उत्पत्ति नहीं होती, अर्थात्‌ वस्तु की ऋमवबद्ध 
अवस्था होती है ऐसी दृष्टि होने पर स्वयं ज्ञाता-हष्टा हो जाता है 
और ज्ञाता-हष्ठा के बल से अस्थिरता को तोड़कर संपूर्ण स्थिर 
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होकर अल्पकाल में ही म्‌क्‍क्ति को प्राप्त कर लेता है। इसमें अनन्त 
पुरुषार्थ समागत है।. - 

»“पुरुषार्थ के ढ्वारा स्वरूप की दृष्टि करने से और उस दृष्दि के 
बल से स्वरूप में रमणता करने से चैतन्य में शुद्ध ऋमबद्धपर्याय 
होती है। चैतन्य की शुद्ध क्रमबद्धपर्याय प्रयत्व के बिना नहीं होती । 
मोक्षमा्ग के प्रारंभ से मोक्ष की पूर्णता तक सवंत्र, सम्यक्‌ पुरुषार्थ 
और ज्ञान का ही कार्य है। 

बाह्य वस्तु का जो होना हो सो हो इस प्रकार क्रमबद्धता का 
निश्चय करना वास्तव में तंब कहलाता है जब बाह्य वस्तु से उदास 
होकर सबका ज्ञाता मात्र रह जाय; तभी उसके क्रमबद्ध का सच्चा 
निर्णय होता है। जो जीव अपने को पर का कर्ता मानता है और 
यह' मानना है कि पर से अपने को सुख दुःख होता है उसे क्रमबद्ध- 
अप का की किचित मात्र भी प्रतीति नहीं है। 
द्रव्य हूँ और मेरे अनन्तगुण हैं, वे गुण पलटकर समय समय 
पर एक के बाद एक अवस्था होतीं है, वह उंल्टी सीधी नहीं होती 
और न एक हैं सांथ दो अवस्थायें एकत्रित होती हें; कोई भी 
समय अवस्था के बिनां-खाली नहीं जाता। केवलज्ञान और मोक्ष- 
दंशा भी मेरे गण में से 'ही क्रमबद्ध प्रग/ होती है। इस भ्रकार 
क्रमंबद्धपर्याय की श्रद्धा होने पर अपनी पर्याय प्रगट होने के लिये 
किसी पर वंस्तु पर लक्ष नंहीं रहेगा, और इसलिये किसी पर वस्तु 
पर रागद्वेष करने का कारण नहीं रहेगा। इसका अर्थ यह हुआ कि 
समस्त पर पदार्थों का लक्ष छोड़कर आत्मनिरीक्षण में ही लग. जाता 
है । ऐसा होने पर अपने में भी ऐसा आकुलता का विकल्प नहीं 
रहेगा कि “मेरी पूर्ण शुद्धपर्याय कब प्रगट होगी / क्योंकि तीनकाल 
की क्रमबद्धपर्याय से भरा हुआ द्रव्य उसको अतीति में आ गया है । 
तात्पर्य यह है कि जो कऋ्रमबद्ध पर्याय की श्रद्धा करता है वह जीव 
अवदय ही आसन्‍न मुक्तिगामी होता है। 


५ [२६६] 


"कमप्रवद्धप्यीय की श्रद्धा होने पर द्रव्य की अवस्था चाहे जिससे 
हो किन्तु उसमें यह विचार (राग-ह्वेष) कदापि नहीं होता कि-- 
“यह ऐसा क्‍यों हुआ ? यदि ऐसा हुआ होता तो मूझे ठीक होता ।” 
ऋमबद्धपर्याय का निरचय करनेवाले के यह श्रद्धा होती है कि इस 
द्रव्य की इस समय ऐसी ही क्रमबद्ध अवस्था होनी थी, वसा ही 
हुआ है; तब फिर वह उसमें राग या द्वष क्‍यों करेगा? मात्र 
जिस समय जिस वस्तु की जो अवस्था होती जाती है उसका वह 
मात्र ज्ञान ही करता है, बस वह ज्ञाता हो गया; ज्ञातारूप में रहकर 
वह अल्पकाल में ही केवलज्ञान प्राप्त करके मुक्ति को प्राप्त करेगा। 
यह है क्रमवद्धपर्याय की श्रद्धा का फल । 


ऋ्रमवद्ध अवस्था का निर्णय उसी ज्ञायकभाव का श्रर्थात्‌ वीतराग- 
स्वभाव का निर्णय है और वहू निर्णय अनन्त पुरुषार्थ से हो सकता 
है। पुरुषार्थ को स्वीकार किये बिना मोक्ष के ओर की कऋ्रमबद्धपर्याय 
नहीं होती। जिसके ज्ञान में पुरुषार्थ का स्वीकार नहीं होता वह 
अपने पुरुपार्थ को प्रारभ नहों करता और इसलिये पुरुषार्थे के बिना 
उसे सम्यग्दर्शन और केवलज्ञान नहीं होता । पुरुषार्थ को स्वीकार न 
करनेवाले की क्रमवद्धपर्याय निर्मल नहीं होती, किन्तु विकारी होगी। 
अर्थात्‌ पुरुषार्थ को स्वीकार न करनेंवाला अनन्त संसारी है और 
पुरुषार्थ को स्वीकार करनेवाला निकट मोक्षगामी है। चाहे ऋ्रमबद्ध 
अवस्था का निर्णय कहो या पुरुषार्थंवाद कहो-बह यही है। 


प्रदन--यदि क्रमबद्धपर्याय जब जो होनी हो वही हो तो फिर 
विकारीभाव भी जब होने हों तभी होंगे न ? 


उत्तर-अरे भाई ! तेरा प्रइन विपरीत को लेकर उपस्थित हुआ 
है। जिसने अपने ज्ञान में यह प्रतीति कर ली है कि “विकारी पर्याय 
जब होनी थी तब हुई तो उसकी रुचि कहाँ जाकर अटकी है? 
विकार को जाननेवाले के ज्ञान की रुचि है या विकार की रुचि 
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है !्‌ विकार को यथार्थतया जानने का काम करनेवाला वीर्य तो 
अपने ज्ञान का है और उस ज्ञान का वीयें विकार से हटकर स्वभाव 
के ज्ञान में अटक रहा है; स्वभाव के ज्ञान में अटका हुआ वीर्य 
विकार की या पर की रुचि में कदापि नहीं अटकता, किन्तु स्वभाव 
के बल से विकार का अल्प काल में क्षय होता है। जिसे विकार 
की रुचि है उसकी दृष्टि का बल (वीर्य का भार) विकारकी ओर 
जाता है। “जो होनी होती है वही पर्यायक्रमबद्ध होती है” इस 
प्रकार किप्षका वीर्य स्वीकार करता है, बह स्वीकार करनेवाले के 
व्री्य में पर में सुखबुद्धि नहीं होती किन्तु स्वभाव में ही संतोष 
होता है। 

जैसे किसी बड़े आदमी के यहाँ शादी का अवसर हो और वह 
सब को आचूल निमंत्रण देकर विविध प्रक्लार के मिष्ठान जिमाये,-- 
इसी प्रकार यहाँ सर्वज्ञदेव के घर में आचूल निमंत्रण है; “मुक्ति के 
मंडप में' सबको आमंत्रण है। मुक्तिमंडप के हर्ष-भोज में सर्वज्ञ- 
भगवान के द्वारा दिव्यध्वनि में परोसे गये न्‍यायों में से उच्च प्रकार 
के न्याय परोसे जाते हैं जिन्हें पचाने से आत्मा पुष्ट होता है । 

यदि तुझे सर्वज्ञ भगवान होना हो तो तू भी इस बात को 
मान, जो इस बात को स्वीकार करता है उसकी मुक्ति निश्चित 
है। लो! यह मुक्तिमंडप और इसका हर्ष -भोज, इसे स्वीकार 
करो ! अब, गाथा ३२१-२२२ में जो वस्तुस्वरूप बताया है उसकी 
विशेष हढता के लिये ३२३ वीं. गाथा कहते हैं। जो जीव पहले 
गाथा ३२१-३२२ में कहे गये वस्तुस्वरूप को जानता है वह 
सम्यग्हृष्टि है और जो उसमें संशय करता है वह मिथ्याहष्टि है-- 

पूर्व जो णिच्चयदो जाणदि दुब्बाणि सब्वपज्जाएं। 
सो सदिद्ठि सुद्धो जो शंकदि सो हु कद़िद्ठि ॥रे२शे॥ 

अर्थ:--इस प्रकार निश्चय से सर्व द्रव्यों (जीव, प्रुदूगल, धर्म, 

अधर्म, आकाश, काल) तथा उन द्रव्यों की समस्त पर्यायों को जो 
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सर्वज्ञ के आगमानसार जानता है-श्रद्धा करता है वह शुद्ध सम्यर्हृष्टि 
है, और जो ऐसी श्रद्धा नहीं करता-शेंका संदेह करता है वह ॒सर्वज्ञ 
के आगम के प्रतिकल है--अ्रगटरूप में मिथ्याहष्टि है। 


चर 


सर्वज्ञदेव ने केवलज्ञात्र के द्वारा जानकर जिन द्रव्यों श्रौर उनकी 
अनादि अनन्तकाल ,की. समस्त .पर्यायों को आगम में कहा है वे 
सव जिसके ज्ञान में, और .प्रतीति . , में जम गये हें, -वे “सदिद्दि सुद्धों” 
अर्थात्‌. शुद्ध सम्पर्हष्टि हें। मूल -पाठ में- 'सो .सतृहृष्टि: :.शुद्धा” यह 
कह कर भार “दिया है। पहलो वात्त अस्ति की अपेक्षा से. कही .-है 
ओर फिर नास्ति की अपेक्षा से कहते हें कि “शंकदि सो हु। कुदिद्ठि 
अर्थात्‌ जो उसमें शंक्रा करता है वह प्रगट रूप में मिथ्याहष्टि है-- 
सर्वज्ञ का ब॒त्रु है। 


स्वामी कार्तिकेय आचार्यदेव ने इस ३२१-३२२-३२३ वीं गाथाओं 
में गूढ रहस्य संकलित करके रख दिया है। सम्पग्हष्टि जीव वरावर 
जानता है कि त्रैकालिक समस्त पदार्थों की अवस्था ऋमबद्ध है। सर्वज्ञ- 
देव और सम्यरहृष्टि में इतना अन्तर है कि सर्वज्ञदेव समस्त द्रव्यों 
कि ऋमबद्धपर्यायों को प्रत्यक्ष ज्ञान से. जानते हैं और सम्यग्हष्टि धर्मात्मा 
समस्त द्वव्यों की क्रमबद्धपर्यायों को आगमप्रमाण .से प्रतीति., में 
लेता हें अर्थात्‌ परोक्षज्ञान से निइचय करता है। सर्वेज्ञ के वर्तमान 
रागद्व प सर्वथा दूर हो गये हैं। सम्यग्हृष्टि- के भी अभिषप्राग्र. में राग- 
द्वंप सर्वेथा दूर हो ग्रये हें । सर्वज्ञभगवान केवलज्ञान से त्रिकाल. .को 
जानते हें; सम्यग्हष्टि जीव यद्युपि केवलज्नानः से नहीं- जानता. तथापि 
वह. श्र्‌तज्ञान के द्वारा त्रिकाल के पदार्थों की प्रतीति करता .है.। 
उसका ज्ञान भी निःशंक है। पर्याय प्रत्येक वस्तु का धर्म है, वस्तु 
स्वतत्रतया अपनी पर्याग्नरूप में होती है। जानने. पर /यों कैसे हुई 
ऐसी शंका करनेवाले -को. वस्तु के स्वतंत्र 'पर्यायधर्म! की और... ज्ञान 
के कार्य की खबर नहीं है। ज्ञान का कार्य मात्र जानना है, जानने 
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में यों कुंसे हुआ, इस प्रकार की शंका को_ स्थान ही कहाँ है? 'ऐसा 
कंसे” ऐसी शंका करने का ज्ञान का स्वरूप ही नहीं है, किन्तु 
पर्याय होती है वह वस्तु के धर्मानुसार _ही होतो. है. इस प्रकार 
शानस्वभाव को निर्णय करके, ज्ञानी. सबको .निःशेक रूप में. जानता 
रहता है। ऐसे ज्ञान के बल से केवलज्ञान और अपनी पर्याय्र के बीच 
के अन्तर को तोड़कर पूर्ण केवलज्ञान को अल्प काल में ही 
प्रगट कर छेगा । 


« जो जीव वस्तु की क्रमबद्ध स्वतंत्र पर्याय, को नहीं मानता और 
यह मानता है कि 'में पर का कुछ कर सकता हुँ--उसमें परिवर्तन 
कर सकता हूँ और पर मुझे रागद्ष कराता. है' उसे सर्वजश्ञ के ज्ञान 
की श्रद्धा नहीं है, तथा वह सर्वज्ञ के आगम से प्रतिकूल प्रगट मिथ्या- 
दृष्टि .है। जो यहं मानता. है कि जो सर्वज्ञ के ज्ञान में _ प्रतिभासित 
हुआ है उसमें में परिवर्तन कर दूँ वह सर्वेज्ञ के ज्ञान को नहीं 
मानता । जो सर्वेज्ञ के. ज्ञान को और उनकी श्री मुंखवाणी के 
न्‍्यायों को नहीं मानता वह प्रगटरूप में मिथ्याहष्टि है। सर्वेज्ञदेव 
तीनकाल और तीनलोक के समस्त द्वव्यों की समस्त पर्यायों को 
जानते हैं और सभी वस्तुं की पर्यायें प्रगभ रूप में उसीसे स्वयं 
होती . हैं. तथापि. जो उससे विरुद्ध .मानता है (.सर्वज्ञ के .. ज्ञान से 
और वस्तु के स्वरूप से विरुद्ध मानता है ) वह सर्वज्ञ का और अपने 
आत्मा का विरोधी एवं प्रगट रूप में मिथ्याहृष्टि है। 


* - यद्यपि पर्याय क्रमबद्ध होती है किन्तु वह बिना पुरुषार्थ के नहीं 
होती । जिस ओर का पुरुषार्थ करता है उत्त ओर की कऋमबंद्धपर्याय 
होती है। यदि कोई कहे कि इस में तो नियत आ गया, तो उसके 
उत्तर में कहते हें कि हे भाई ! त्रिकाल की नियत पर्याय का निर्णय 
करनेवाला कौन है? जो त्रिकाल की पर्यायों को निश्चित करता 
है वह मानो द्रव्य को ही निश्चित करता है। जो पर के लक्ष से 
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निज का नियत मानता है वह एकान्तवादी बातूनी और अपने 
स्वभाव के लक्ष से स्वयं स्वभाव में मिलकर-स्वभाव की एकता करके, 
राग को दूर करके ज्ञायक हो गया है उसके अपने स्वभाव के पुरुषार्थ 
में नियत समाविष्ट हो जाता है। जहाँ स्वभाव का पुरुषार्थ है वहाँ 
नियम से मोक्ष है अर्थात्‌ पुरुषार्थ में ही नियत आ जाता है। जहाँ 
पुरुषार्थ नहीं है वहाँ मोक्षपर्याय का नियत भी नहीं है। 


अहो ! महा सन्‍्तमुनिर्वरों ने जंगल में रह कर आत्मस्वभाव का 
अमृत प्रवाहित किया है। आचार्यदेव धर्मं के स्तंभ हें, आचार्यदेवों ने 
पवित्र घर्में को सहारा देकर उसे स्थिर रखा है। एक एक आचायें- 
देव ने अद्भुत कार्य किया है। साधकदशा में स्वरूप की शान्ति का 
वेदन करते हुए, परिपहों को जोतकर परम सत्य को जीवित रखा है । 
आचार्यदेव के कथन में केवलज्ञान की प्रतिध्वनि गर्जित हो चुकी है । 
ऐसे महान शास्त्रों की रचना करके आचार्यों ने अनेकानेके जीवों पर 
अपार उपकार किया है। उनकी रचना तो देखो, पद पद पर कितना 
गम्भीर रहस्य भरा है। यह तो सत्य की घोषणा है, इसके संस्कार 
अपूर्व वस्तु हैं, और इसे समझना मानों मुक्ति को वरण करने का 
श्रीफल है--जो इसे समझ छेता है उसका मोक्ष निश्चित है। 


प्रदन:--जो होना होता है, सो होता है, ऐसा मानते में अनेकरान्त- 
स्वरूप कहाँ आया ? 


उत्तर:--जो होना होता है वह वैसा होता है अर्थात्‌ पर का पर 
से होता है और मेरा मुझ से होता है-यह्‌ जानकर पर से हटकर 
जो अपनी ओर सन्मुख हुआ, उसने स्वभाव के लक्ष से माना हैः. 
उसकी मान्यता में अनेकान्तस्वरूप है और 'मेरी पर्याय मेरे द्रव्य में 
से क्रमवद्ध आती है, मेरी पर्याय में से नहीं आती” इस प्रकार भअने- 
कान्त है। तथा 'पर की पर्याय पर के द्रव्य में से क्रबद्ध जो होनी 
होती है सो होती है, में उसकी पर्याय को नहीं करता” इस प्रकार 
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अनेकान्त है। 'जो होना होता है वही होता है” यह जानकर अपने 
द्रव्य की ओर उन्मुख होना चाहिये परन्तु 'जो होना होता है सो 
होता है” इस प्रकार जो मात्र पर से मानता है किन्तु अपने द्रव्य 
की पर्याय कहाँ से आती है इसकी. प्रतीति नहीं करता अर्थात्‌ पर 
लक्ष को छोड़कर स्वलक्ष नहीं करता वह एकान्‍्तवादी है। 

प्रशन--भगवान ने तो मोक्षमार्ग के पांच समवाय कहे हैं और 
आप तो मात्र पुरुषार्थ-पुरुषार्थ ही रठा करते हो तो फिर उसमें 
अन्य चार समवाय किस प्रकार आते हें ? 

उत्तर--जहाँ जीव सच्चा पुरुषार्थ करता है वहाँ स्वयं अन्य चारों 
समवाय अवश्य होते हैं । पांच 'समवायों का संक्षिप्त स्वरूप इस 
प्रकार है-- 

१-मैं पर का कुछ करनेवाला नहीं हूँ, में तो ज्ञायक हूँ मेरी 
पर्याय मेरे द्रव्य में से आती है, इस प्रकार स्वभावदहष्टि करके पर 
की हृष्टि को तोड़ना सो पुरुषार्थे है । * 

२-स्वभावहृष्टि का पुरुषार्थ करते हुए जो निर्मलदशा प्रगट 
होती है वह दशा स्वभाव में थी सो वही प्रगट हुई है, अर्थात्‌ जो 
शुद्धता प्रगट होती है वह स्वभाव है। 

३--स्वभावदृष्टि के पुरुषार्थ से स्वभाव में से जो ऋमबद्धपर्याय 
उस समय प्रगट होंनी थी वहो शुद्धपर्याय उस समय प्रगट हुई सो 
नियति है। स्वभाव की दृष्टि के वल से खभाव में जो पर्याय प्रगट 
होने की शक्ति थी वही पर्याय प्रगट हुईं है। बस, स्वभाव में से 
जिंस समय जो दक्ा प्रगट हुई वही पर्याय उसकी नियति है। पुरुषार्थ 
करनेवाले जीव के स्वभाव में जो नियति है वही प्रणट होती है, 
बाहर से नहीं आती । 

४--स्वदृष्टि के पुरुषार्थ के समय जो दशा प्रगट हुई वही उस 
वस्तु का स्वकाल है। पहले पर की ओर भुकता था उसकी जगह 
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स्वोन्मुल हुआ सो यही खकाल है। 
 ५-जब  स्व॑भावहष्टि से यह चारं समवाय प्रगट हुए तब 

निमित्तरूप कर्म उसकी अपनी योग्यता से खयं हट गये, यह, कर्मा है। 

इसमें पुरुषार्थ, स्वभाव, नियति और काल यह चार समवाय 
अस्तिरूप हें अर्थातं वे चारों उपादान की पर्याय से सम्बद्ध हें और 
पांचवाँ समवाय नास्तिरूप है, वह 'निमित्त से संबद्ध है। यदि- पांचवाँ 
समवाय आत्मा में लागू करना हो तो वह इस प्रकार है-परोन्मुखता 
से हटकर स्वभाव की ओर भूकने पर प्रथम के चारों -अस्तिरूप में 
और कर्म को नास्तिरूप में-इस प्रकार आत्मा में पांचों समवायों 
का परिणमन हो गया है आर्थात्‌ निज के पुरुषार्थ में पांचों समवाय 
अपनी पर्याय में समाविष्ट हो जाते हें। प्रथम चार अस्ति से और 
पांचवाँ नास्ति से अपने में है। 

जब जीव ने सम्यक्‌ पुरुषार्थ नहीं किया तब विकारीभाव' के 
लिये कर्म निमित्त कहलाया और जब सम्यक्‌ पुरुषार्थ किया तब 
कर्म का अभाव निमित्त कहलाया। जीव अपने में: पुरुषार्थ के द्वारा 
चार समवायों को प्रगट करे और प्रस्तुत कर्म की दशा बदलनी न 
हो ऐसा हो ही नहीं सकता | जीव निज लक्ष करके चार समवाय- 
रूप परिणमित होता है और कर्मा की ओर लक्ष करके परिणमित 
नहीं होता (अर्थात्‌ उदय में युक्त नहीं होता) तब कर्म की अवस्था 
को निर्जरा कहा जाता है। जीव जब स्वसन्मुख परिणमित होता 
है तब भले ही कर्म उदय में हो किन्तु जीव के- उस समय के 
परिणमन में कर्म के निमित्त की नास्ति है। स्वयं निज में एक- 
मेक हुआ और कर्मा की श्रोर नहीं गया सो यही कर्म की नास्ति 
अर्थात्‌ उदय का अभाव है। 


आत्मा में, एक समय की स्व सन्मुखदशा में पांचों समवाय आ 
जाते हूं। जीव जब पुरुपार्थ करता है तब उसके पांचों 'ही संमंवांय 
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एक ही समय में होते .हें, स्व की. प्रतीति में पर-की प्रतीति आ ही 
जाती है ।: ऐसी क्रमबद्ध वस्तुस्वरूप की प्रतीति केवलज्ञान का 
पुरुषार्थ आ गया है । ह 


प्रन्‍न--जीव केवलज्ञान को प्रगट करने का पुरुषार्थ करे किन्तु उस 
समय कर्म की क्रमबद्ध अवस्था अधिक समय तक रहनी हो तो जीव 
के केवलज्ञान कैसे प्रगट होगा ? 


उत्तर--अदुभुत है तुम्हारी शंका, तुझे अपने पुरुषार्थ का ही 
विश्वास नहीं है इसलिये तेरी दृष्टि कर्म की ओर प्रलंवित हुई है। 
जो ऐसी शंका करता है कि 'सूर्य का उदय होगाः और फिर भी 
यदि अन्धकार नष्ट न हुआ तो? वह मूर्ख है, इसी प्रकार 'में पुरु- 
पार्थ करूँ और कर्म की स्थिति अधिक समय तक रहनी हो तो? 
जो ऐसी शंका, करता है उसे पुरुषार्थ की प्रतीति नहीं है, वह मिथ्या- 
दृष्टि है। कर्म को ऋ्रमबद्धपर्यायः ऐसी ही है कि जब जीव पुरुषार्थ 
करता है तब वह स्वयं हो दूर हो जाती है 'कर्म अधिक काल तक 
रहना हो तो ?” यह दृष्टि तो पर की ओर प्रलंबित हुई है और 
ऐसी शंका करनेवाले ने अपने पुरुषार्थ को पराधीन माना है। तुझे 
अपने आत्मा के पुरुषार्थ की प्रतीति है या नहीं ? में अपने स्वभाव 
के पुरुषार्थ से केवलज्ञान प्रगट करता हूँ और में जब अपनी केवलज्ञान- 
दशा प्रगट करता हूँ तब घातियाकर्म होते ही नहीं, ऐसा नियम है । 
जिसे उपादान को श्रद्धा हो उसे निमित्त को शंका नहीं होती। जो 
निर्मित्त की शंका में अटक गया है उसने उपादान का पुरुषार्थ ही 
नहीं किया। जो उपादान है सो निश्चय है और जो निमित्त है सो 
व्यवहार है । 


.._ निरचयनय संपूर्ण द्रव्य को लक्ष में लेता है। संपूर्ण द्रव्य की श्रद्धा 
में केवलंज्ञान से कमी की स्वीकृति ही कहाँ है? क्रमबद्धपर्याय की 


(र७४] 
श्रद्धा में द्वेंव्य की श्रद्धा हैं भर द्वंव्यं को श्रद्धा में केवलंज्ञॉने से. होम 
दशा की प्रंतीति ही नहीं है ।. इसलिये... ऋमबंद्॑पर्याय - की' श्रेद्धा मैं 
केवलज्ञान ही है। 


सर्वज्ञ तो सभी वस्तु की पर्यायों के क्रम को जानता है इसलिये 
जो निंम्तददशा में भी यह प्रतीति में लाता है कि 'सभी वस्तुओं की 
पर्यायें क्रबद्ध हें" वह जीव सर्वज्ञता को स्वीकार करता है, और. जो 
सर्वज्ता को स्वीकार करता है वह आत्मज्ञ ही है, क्‍योंकि सर्वज्ञता, 
कभी भी आत्मज्ञता के विंना नहीं होती | जो जीव वस्तु की सम्पूर्ण 
ऋमबद्धंपर्यायों को नंहीं मानता वह सर्वज्ञता को नहीं मानता और 
जो सर्वज्ञता को नहीं मानता वह. आत्मज्न नहीं हो सकता । 


आंत्मा की सस्पूर्ण ज्ञान्क्ति में सभी वस्तुओं की तीनों काल 
को पर्थायें जैसी होनी होती हैं चसीं ही ज्ञात होती हें और जैसी 
जात होती हैं उसी प्रकार होती हेँ--जिसे ऐसी प्रतीति हो जाती है 
उसे क्रमवद्धपर्याय की और सर्वज्ञ की शक्ति की प्रतीति हो जाती 
है और वह आत्मज्ञ हो जाता है; आत्मज्ञ जीव सर्वज्ञ अवश्य 
होता है। 

वस्तु के प्रत्येक गण की पर्याय प्रवाहबद्ध चलती ही रहती है। 
एक ओर सर्वज्ञ का केवलज्ञान परिणमित हो रहा है दूसरी बोर 
जगत के सर्व द्वव्यों की पर्याय अपने अपने भीतर क्रमबद्ध परिणमित 
हो रही है। अहो ! इसमें एक दूसरे का क्‍या कर सेंकेता है । 
समस्त द्रव्य अपने आप में ही परिणमित हो रहे हें। बस ! ऐसी 
प्रंतीति करने पर ज्ञान अलग ही रह गया; सबमें से राग-हंप 
उड़ गया और मात्र ज्ञान रह गया, यही केवलज्ञान है । 


+-परमार्थ से निमित्त के बिना ही कार्य होता है। विकाररूप में 
या शुद्धतप में जोव स्वयं ही निज पर्याय में पेरिणमित होता है 
और उस परिणमन में निर्मित्त की तो नास्ति है। कंमे और औरत्मा” की 
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सम्मिलित परिणमन्र होकर विकार नहीं होता । एक वस्तु के परिणमन 
के समय परवस्तु को उपस्थिति हो तो इससे क्‍या ? पर वस्तु 
का और निज वस्तु का परिणमन तो बिलकुल भिन्‍न ही है, इसलिये 
जीव की पर्याय निमित्त के बिना अपने आप से ही होती है, निमित्त 
कहीं जीव की रागद्व षादि पर्याय में घुस नहों जाता | इसलिये निमित्त 
के बिना ही राग-हेष होता है। निमित्त की उपस्थिति होती है सो 
तो ज्ञान करने के लिये है; ज्ञान की समार्थ्य होने से जीव निमित्त 
को जानता भी है, परन्तु निमित्त के कारण डंपादान में कुछ भी 
नहीं होता । 


वस्तु विज्ञान-अंक 


इसमें श्री प्रवबचनसार की ६६ वीं गाया के प्रवचन प्रगट किये गये हें। 
इस गाया की गहराई में भरा हुआ वस्तुस्वरूप का यथाथ विज्ञान पूज्य श्री 
कानजी स्वामी ने विशिष्ट सूच्मता और स्पष्टता के साथ इन श्रवचनों में प्रगट 
किया है; हससे इस का नास 'वस्तुविज्ञान-अंक' रखा गया दै । 


 बीतरागी विज्ञान में ज्ञात होता: 
विश्व के ज्ञेय पदार्थों . का खमभाव' 


[श्री प्रवचनसार गाथा &£ पर पृज्य स्वामीजी के प्रवचनों का सारा 


सद्वद्ठिद सहावे दुब्धं॑ दृष्वस्स जो हि परिणामों । 

अत्थेसु सो सहावो ट्विदिसं भवणाससंबद्धो ॥ ६&॥ 

सद्वस्थितं स्वभावे द्वव्यं द्वब्यस्यथ यो हि परिणामः । 

 अथष॒ स॒ स्वभावः स्थितिसंभवनाशसंबदू: ॥ ६६ ॥ 
द्रव्यो स्वभाव विषे अवस्थित, तेथी 'सत्‌!. सो द्वव्य छेडः 
उत्पाद-भ्रौव्य-विनाशयुंत परिणाम द्रव्यस्वंभाव छे/ | ९९ | 
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यह गाथा अलौकिक है। इस गाथा में आचार्यदेंव ने वस्तु के 
स्वभाव का रहस्य भर दिया है। उंत्पाद-व्यय-श्र वयुक्त परिणाम वह 
वमतु का स्वभाव. है. औरं॑ उस स्वभाव में द्रव्य नित्य अवस्थित है, इसे- 
लिये द्रव्य सत्‌ है। - बा 


यहाँ द्रव्य के 'संमय-समय के परिणाम में उत्पाद-व्यय-प्रौव्य 
समझाने के लिये आचार्यदेव क्षेत्र का उदाहरण देते हें। द्रव्य का-- 
(आत्मा का) असंख्यप्रदेशी क्षेत्र एक साथ खुला-फैला हुआ है, इससे 
वह भट लक्ष में आ- जाये इसलिये उस क्षेत्र का उदाहरण देकर 
परिणाम के उत्पाद-व्यय-भध्रौव्य समभाते हें। 


जिस प्रंकार द्रव्य को सम्पूर्ण विस्तांरक्षेत्रढूप से लक्ष में लिया 
जाये 'तो उसका वास्तु (क्षेत्र) एक है, उसी प्रकार सम्पूर्ण द्रव्य के 
तीनोंकाल के समय-समय के परिणामों को एक साथ लंक्ष में लिया 
'जाये तो उसकी वृत्ति एक है; तथापि, जिस प्रकार क्षेत्र में प्रदेशक्रम 
हैं उसी प्रकार द्रव्य॑ के: परिणंमन में प्रवाहक्रम॑ है। द्रव्य के विस्तार- 
क्रम का अंश वह प्रदेश है उसी प्रंकार द्रव्य के प्रवाहक्रम का अंश सो 
परिणाम हैं। 
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देखो, यह शेय अधिकार है-। समस्त ज्ञेय" सत्‌ हैं और उन्हें जानने- 
वाला ज्ञान है। समस्त ज्ञेय जैसे हें वैसे एक साथ - ज्ञान में ज्ञात 
होते हें। यहाँ आत्मा ज्ञान का सागर है और साम॑ने स्व-प्रर समस्त 


ज्ञेयों का सांगर भरा पड़ा है। बस, इसमें मात्र वीतरांगंता ही आई; 
शेय में 'यह ऐसा क्‍यों! ऐसा राग-हं जब या फेरफार करना नहीं रहा। 


अहो ! आचार्यदेव ने प्रत्येक गाथा में वीतरागी बरंफी कें पर्त लगाये 
. हैं, प्रत्येक गाथा में से बीतरागता के टुकड़े निकलते हैं। 


समयसार के सर्वविशुद्ध ज्ञान अधिकार में द्रव्य _अपने क्रमबद्ध- 
परिणाम से उत्पन्न होता है-यह बात करके वहाँ सम्कदर्शन का 
सम्पूर्ण विषय बत्तलाया है-द्रव्यहष्टि कराई है। और यहाँ ज्ञानप्रधान 
कथन है इससे, समस्त द्वव्य परिणमनस्वभाव में स्थित हें--ऐसा/कह- 
कर पूर्ण ज्ञान और पूर्ण ज्ञेय ब्रतलाये हैं;-ऐसे सर्व ज्ञेयों के स्वभाव 
और उन्हें जाननेवाले ज्ञानस्वभाव की श्रद्धा करना सो सम्य्ग्द्शन है। 


बन 


प्रत्येक आत्मा, प्रत्येक परमाणु और धघर्मास्तिकाय आदि द्रव्य 


पृथक पृथक्‌ स्वयंसिद्ध पदार्थ हें। सामान्यतया- देखने पर उस प्रत्येक 
- प्रव्य का क्षेत्र अखण्ड एक है, तथापि उस क्षेत्र के विस्तार का जो 


सूक्ष्म अंश है वह प्रदेश है। छह द्वब्यों में से परमाणू और काल : 
का क्षेत्र तो एक प्रदेश ही-है।-आत्मा का असंख्यप्रदेशी : क्षेत्र : है 4.. 
वह समग्रपने द्वारा एक होने पर भी उसका. अन्तिम अंश प्रदेश हैं।' 


इस प्रकार यहाँ क्षेत्र का हृष्ठान्त है और सिद्धान्तरूप में वस्तु. के 
उत्पाद-व्यय-प्रौव्य परिणामों को समभाना है। जिस प्रकार असंझुय- 
प्रदेशी विस्तार एक साथ लेने से द्रव्य का क्षेत्र एक है उसी प्रकार 
प्रत्येक द्रव्य की अनादि-अनन्त परिणमनघारा . समग्रपने के द्वारा एक 
है,और उस संपूर्ण प्रवाहू का छोटे से. छोटा. एक अंश सो परिणाम 
है। प्रत्येक परिणाम को पृथक्‌ क़ियें बिना समग्ररूप से. द्रव्य .के 
अनादि-अनन्त प्रवाह को देखने पर वह एक है; अनादि निगोद से. 
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लेकर अनन्त सिद्धदा तके द्रव्य का परिणंमनप्रवाह एक हो है। 
जिसे प्रकार सँपूर्ण क्षेत्र एक सेंर्थ फेला हुआ पंड़ा हुआ है, उसमें 
प्रदेशभेद से न देखा जींये तो द्रव्य को क्षेत्र एक हीं है। उसी प्रकार 
त्रिकालीं द्रव्य के प्रवाह में परिणाम को भेद न किया जांये तो 
सेंपूर्ण प्रवाह एक ही है, और उस त्रैकालिंक प्रवाहक्रम का प्रत्येक 
अंश सो परिणाम है। 


यहाँ प्रदेशों का विस्तारक्रम क्षेत्र अपैक्षा से है और परिणामों 
का प्रवाहक्रम -परिणमन अपेक्षा, से है। यहाँ क्षेत्र का दृष्टांत देकरू 
आचार्यदेव परिणामों का स्वरूप समभाना चाहते हैं। 


यह, ज्ञान में ज्ञांत होने योग्य ज्ञेयपदार्थों का वर्णन है।. कोई 
केहे कि ऐसी सूक्ष्म बांत कैसे ज्ञात हो 7-किन्तु भाई ! यहे सब 
शेय हैं इसंलिये अवंश्य ज्ञात हो सकते हैं; और तेरा ज्ञानस्वभाव॑ 
समस्त ज्ञेगों को जान सकता है। आत्मां ज्ञाता है और स्वयं स्वज्ञेय 
भी है। तथां अन्य जीव--पुद्गलादिं परज्ञेय हें। उस ज्ञान और ज्ञेय 
को कैसा प्रतीति में लेने से संम्यक्त्व होता है उसकी यह बात है। 


. धर्मास्तिकाय आदि के असंख्यप्रदेश ऐसे के ऐसे बिछे-फेले हुए 
हैँ; आकाश के अनन्त प्रदेश ऐसे के ऐसे बिछे-फैले हुए हैं; उनमें 
कभी एक भो प्रदेश का क्रम आगेगपीछे नहीं होता; उसी प्रकार द्वव्य 
का अ्रनादि अनन्त प्रवाहक्रम भी कभी खण्डित नहीं होता । प्रवाहक्रम 
कहकर आचार्यदेव ने अनादिअनन्त ज्ञेयों को एक साथ स्तब्ध बतला 
दिया है। 'प्रवाहक्रंम” कहने से संम॑स्त परिणांमों का क्रम व्यवेस्थित 
हीं है, कोई भी परिणाम-कोई भो पर्याय आगे-पीछे नहीं होतो। 
इस प्रतीति में ही द्रव्यदष्टि और वीतरागता है। 


समय-समय के परिणामों का एकदम सूर्ट्म सिद्धान्त समझाने के 
लिये प्रंदेशों का उदाहरंण दिया है वह भी सूक्ष्म मालूम होता है। 
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भीतर अपने लक्ष में यदि वस्तु का ख्याल आये तो समभ में आ सकता 
है। 'यह स्वरूप इस प्रकार कहना चाहते हँ--ऐसा अंतर्‌ .में अपने 
को भास होना चाहिये। समभने के लिये जीने (सीढ़ी)का हृष्टान्त 
लेते हेँ:--जिस प्रकार क्षेत्र से देखने पर पूरा जीना ऐसे का ऐसा 
स्थित है, उसका छोटा अंश प्रदेश है; और जीने की लंबाई से देखने 
पर एक के बाद एक सीढ़ियों का प्रवाह है, पूरे जीने का. प्रवाह 
एक है, उसकी एक-एक सीढ़ी उसके प्रवाह का अंश है। उन सीढ़ियों 
के प्रवाह का क्रम टूटता नहीं है । दो सीढ़ियों के बीच में भी छोटे 
छोटे भाग -किये जायें तो अनेक भाग होते हैं, उस चढ़ते हुए प्रत्येक 
सूक्ष्म भाग को परिणाम समकना चाहिए। उसी प्रकार आत्मा 
असंख्य प्रदेशों में फैला हुआ एक है, और उसके क्षेत्र का प्रत्येक 
अंश सो प्रदेश है; और संपूर्ण द्रव्य का अस्तित्व अनादि-अनन्त प्रवाह- 
रूप से एक है तथा उस प्रवाह के प्रत्येक समय का श्रश सो परिणाम 
है। उन परिणामों का प्रवाहक्रम जीने की सीढ़ियों की भांति ऋमबद्ध 
है, उन .परिणामों का क्रम आगे-पीछें नहीं होता । इसलिये सब कुछ 
जैसा हैं वेसा जानना ही आत्मा का स्वभाव है। इसके अतिरिक्त 
बीच में दूसरा कुछ डाले तो उसे वस्तु के सत्स्वभाव की श्रद्धा नहीं 
है। वस्तु जेसी हो वैसा जाने-माने तो ज्ञान-श्रद्धा सच्चे हों न! 
वस्तु जेसी हो उससे अन्य प्रकार से माने तो ज्ञान-अ्रद्धा सच्चे नहीं 
होते इसलिये धर्म नहीं हो सकता । 

यहाँ क्षेत्र के दृष्टान्त से परिणाम का स्वरूप समभाया है। 

जिस प्रकार द्रव्य का क्षेत्र सो विस्तार, और विस्तारक्रम के अंश 
सो प्रदेश | उसो प्रकार द्रव्य का परिणमन सो प्रवाह और प्रवाहक्रम 
के भ्रंश सो परिणाम।  . 


. इस प्रकार क्षेत्र के दृष्ठान्त द्वारा परिणाम सिद्ध करके एक बात 
पूरी की; अब उन परिणामों का एक दूसरे में अभाव वतलांते हैं। 
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'ज़िस प्रकार विस्तारक्रम का कारण प्रदेशों का पररपर व्यतिरेक है 
उसी प्रकार. प्रवाहक्रम का कारण परिणामों का परस्पर व्यतिरेक है । 


द्रव्य में विस्तारक्रम अर्थात्‌ क्षेत्र अपेक्षा से विस्तार का कारण 
प्रदेशों का परस्पर भिन्‍्नत्व है। पहले प्रदेश का दूसरे में अभाव, 
दूसरे का तीसरे में अभाव--इस प्रकार प्रदेशों के भिन्‍न-भिन्‍नपने के 
कारण विस्तारक्रम रचा हुआ है। यदि प्रदेशों का एक-दूसरे 
अभाव न हो, और एक प्रदेश दूसरे प्रदेश में भी भावरूप से बर्तता 
हो अर्थात्‌ सब मिलकर एक ही प्रदेश हो तो द्वव्य का विस्तार ही 
न हो, किन्तु द्रव्य एकप्रदेशी ही हो जाये । इसलिये विस्तारक्रम कहने 
से ही प्रदेश एक-दूसरे के रूप से नहीं है ऐसा आ जाता है । “विस्तार- 
क्रम' अनेकता का सचन करता है, क्योंकि एक में क्रम नहीं होता 4 
अब, अनेकता कब निश्चित होती है? सबमें एकता न हो किन्तु 
भिन्‍नता हो, तभी अनेकता निश्चित होती है, और अनेकता हो तभी 
विस्तारक्रम होता है। इसलिये विस्तारक्रम का कारण प्रदेशों का 
परस्पर व्यतिरेक है। 


इसी प्रकार अब विस्तारक्रम की भाँति प्रवाहक्रम का स्वरूप कहा 
जाता है। 'प्रवाहक्रम' कहते ही परिणामों को अनेकता सिद्ध होती 
है, और परिणामों की अनेकता कहते ही एक का दूसरे में अभाव सिद्ध 
होता है। क्योंकि यदि एक का दूसरे में असमाव हो तभी अनेकता 
हो । यदि ऐसा न हो तो सब एक ही हो जाये । इसलिये विस्तारक्रम 
में जिस प्रकार- एक प्रदेश का दूसरे में अभाव है उसी प्रकार प्रवाह- 
क्रम में एक परिणाम का दूसरे में अभाव है। इस प्रकार परिणामों में 
एक का दूसरे में अभाव होने से अनादिअनंत प्रवाहक्रम रचा हुआ 
है। ऐसा द्रव्य का स्वभाव है; ऐसे परिणामस्वभाव में द्रव्य स्थित है । 


यहाँ विस्तारक्रम तो हृष्टान्तरूप है। और प्रवाहक्रम सिद्धान्तरूप 
- है। हृष्दान्त सर्वप्रकार से लागू नहीं होना पदगल और काल द्रव्य 
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का विस्तार तो एकप्रदेशी ही है इसलिये उसमें प्रदेशों के परस्पर 
व्यतिरिक का हृष्टान्त लागू नहीं होता, किन्तु प्रवाहक्रम का जो 
सिद्धान्त है वह समस्त द्रव्यों में समानरीति से लांगू होता है। 

. जैसे--२५ कमरों के विस्तारवाली दालन कब होती है? यदि 
वे कमरे क्रमानुसार एक-दूसरे से पृथक्‌ हों तब । उसी प्रकार आत्मा 
में असंख्यप्रदेशी विस्तारवाला क्षेत्र कव होता है? जब कि एक प्रदेश 
का दूसरे प्रदेश में अभाव हो और वे समस्त प्रदेश विस्तारक्रम में 
अखण्डरूप से एक-दूसरे के साथ सम्बन्धित हों । 


इसी प्रकार ( -दप्रदेश्ों के विस्तारक्रम की भाँति ) द्रव्य का अनादि- 
अनंत लस्वा प्रवाहक्रम कब होता है? जब कि एक परिणाम का 
दूसरे परिणाम में अभाव हो तव । पहला परिणाम दूसरे परिणाम 
में नहीं है, दूसरा तीसरे में नहीं है--इस प्रकार परिणामों में व्यत्तिरेक 
होने से द्रव्य में प्रवाहक्रम है। द्रव्य के अनादि-अनंत प्रवाह में एक के 
वाद एक परिणाम क्रमशः होते रहते हैं; ऐसे द्वव्य सो ज्ञेय हैं। 
शेय द्रव्य को यथावत्‌ प्रतोति करने से श्रद्धा में निविकल्पता और 
वीतरागता हो वह मोक्ष का मार्ग है । 


अहो ! एक ही द्रव्य के एक परिणाम में दूसरे परिणाम का भी 
जहाँ अभाव है वहाँ एक द्रव्य की अवस्था में दूसरा द्रव्य कुछ करे 
“यथह तो बात हो कहाँ रहतो है? एंक तत्त्व दूसरे तत्त्व में कुछ 
करता है अथवा एक द्रव्य के ऋ्रमपरिणामों में परिवर्तन किया जा 
सकता है-ऐसा जो मानता है उसे ज्ञेयंतत्व की खबर नहीं है और 
शैयों को जाननेवाले अपने ज्ञानतक्त्व की भी खबर नहीं है । 


, कोई ऐसा माने कि "मैंने अपनी वृद्धि से पैसा कमाया' तो ऐसा 
नहीं है; क्‍योंकि बुद्धि के जो परिणाम हुए वह आत्मा' के प्रवाहक्रम 
में आया हुआ परिणाम है गौर पैसा आया वह पुद्गल के प्रवाहक्रम 
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में आया हुआ पुदूयल का परिणाम है। दोनों द्वव्य अपने अपने प्रवाह- 
क्रम में भिन्‍न भिनन्‍्नरूप से वर्त रहे हैं। आत्मा अपने परिणामप्रवाह 
में स्थित है, और जड़ पदार्थ जड़ के परिणामप्रवाह में स्थित हैं। 
दोनों पदार्थों का अस्तित्व, भिन्‍न भिन्‍न है। जिसने पदार्थों का ऐसा 
स॒रूप जाना उसके 'में पर में कुछ फेरफार करता हूँया पर के 
कारण मुझ में कुछ फेरफार होता है--ऐसी मिथ्याबुद्धि तो दूर हो 
गई, इसलिये वह समस्त द्रव्यों का. ज्ञाता रह गया । केवली भगवान 
वीतरागरूप से सब के ज्ञाता' हैं; उसी प्रकार यह ,भी ज्ञाता ही है। 
अभो साधक है इसलिये अस्थिरता के राग-ह्वेष होते हैं किन्तु वह 
भी ज्ञाता का'ज्ञेप है। ज्ञान, और राग को एकतापूर्वक राग-हेष 
नहीं होते किन्तु ज्ञान के ज्ञेयरप से राग-द्वेष होते हें। इसलिये 
अभिप्राय से (श्रद्धा से) तो वह साधक भी पूर्ण ज्ञाता ही है । 


यथार्थ वस्तु स्वरूप के! जानने से स्वयं छहों द्रव्यों का ज्ञाता हो 
गया और छहों द्रव्य ज्ञान में ज्ञेग हुए। इस ओर स्वयं एक ज्ञाता 
और सामने छहों द्रव्य शेय;--ऐसा ज्ञातापना बतलाने के लिये 
स्वात्मानुभव मनन में कहा है कि--आत्मा सप्तम द्रव्य हो जाता है। 


अहो ! ज्ञान ज्ञातास्वरूप से है, उस ज्ञान की प्रतीति निविकल्प- 
सम्यक्त्व का कारण है। प्रतिसमय उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूप ऐसे द्रव्य- 
स्वभाव को निरचय करे तो ज्ञान जानने का ही कार्य करे; और ज्ञेय 
में 'ऐसा क्‍यों! ऐसा मिथ्याबुद्धि का विकल्प न आये। अस्थिरता का 
विकल्प आये वह तो ज्ञान का ज्ञेय हो जाता है, क्योंकि ज्ञान में 
स्व-परप्रकाशक सामर्थ्य प्रगट हो गया है इसलिये वह राग को भी 
ज्ञान से भिन्‍न जश्ञेयरूप से जानता है, इसलिये उस विकल्प में ऐसा 
विकल्प क्यों ?' ऐसा विकल्प का जोर नहीं आता; किन्तु यह राग 
.- भी ज्ञेयरूप से सत्‌ है'-ऐसा ज्ञान जान छेता है इसलिये ज्ञान की 
। ही अधिकता रहती है;-दूसरे प्रकार से कहा जाये तो ज्ञान और 
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राग का भेदज्ञान हो जाता है। और पश्चात्‌ भी ऐसे ज्ञानस्वभाव के 
आधार से ज्ञेयों को जानने से उस.ज्ञान का विकास होकर उसकी 
सूक्षता और वीतरागता बढ़ती जाती है, और क्रमशः पूर्ण वीतरागता 
और केवलज्ञान होने से संपूर्ण लोकालोक ज्ञेयरूप से एक साथ ज्ञान 
में डूब जाता है ।-ऐसा यह अधिकार है। 


' यहाँ आत्मा में केवलज्ञान का सारा दल, और सामने लोकालोक 
ज्ञेंग का दल। वस ! शेय-ज्ञायकस्वभाव रह गया। शेय-नज्ञायकपने 
में राग-देष या फेरफार करना कहाँ रहा ? अहो ! ऐसे स्वभाव 
का स्वीकार तो कर! इसकी स्वीकृति में वीतरागी श्रद्धा है 
और उसीमें वीतरागता तथा केवलज्ञान के बीज हैं। 

 छ 
दो बातें हुई हे:--(१) प्रथम तो, क्षेत्र के दृष्टान्त से द्रव्य के 
अनादि-अनन्त प्रवाह की एक समग्रवृत्ति बतलाई, और उस प्रवाह- 
क्रम के सूक्ष्म अंश सो परिणाम हैं--ऐसा बतलाया। इस प्रकार 
द्रव्य को सत्‌ सिद्ध किया। “उसमें, अखण्ड अस्तित्व की अपेक्षा से 
एकत्व और परिणामों की अपेक्षा से अनेकत्व--इस प्रकार सत्‌ में 
एकत्व-अनेकत्व भी सिद्ध किया , 


(२) उसके पश्चात्‌ परिणामों का परस्पर व्यतिरेक सिद्ध किया। 


इस प्रकार दो बातें सिद्ध कीं; जब उनका विस्तार करके उसमें 
उत्पाद- व्यय-प्रौव्य निकालते हैं। 


“जिस प्रकार वे प्रदेश अपने स्थान में स्व-रूप से उत्पस्त और 
पूर्वकप से विनष्ट होने से तथा सर्वत्र परस्पर अ्रनुस्यत्ति से रचित 
एक वास्तुपने द्वारा अनुन्पन्न-अविनष्ट होने से उत्पतक्ति-संहार-अ्रौव्या- 
त्मक हैं, उसी प्रकार वे परिणाम अपने अवसर में स्व-रूप से उत्पन्त 
और पूर्वरूप से विनष्ट होने से तथा सर्वत्र परस्पर अनुस्यूति से रचित 
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एक प्रवाहपने हारा अनुत्पन्त-अविनष्ट होने से उत्पत्ति-संहार-श्रौव्या- 
त्मक हैं । 

इसमें प्रदेशों की बात हृष्टान्तरूप और परिणामों की बात सिद्धा- 
न्तरूप है । 

प्रइन--यह कौनसा विषय चल रहा है? 

उत्तर--यह वस्तुस्वभाव की बात हो रही है। उत्पाद-व्यय-प्रौव्य- 
रूप परिणाम-वह पदार्थों का स्वभाव है, और उस खभाव में सदंव 
स्थिल द्रव्य संत है-यह बात यहाँ सिद्ध करना है। उसमें प्रथम इतनी 
'बात तो सिद्ध कर चुके हैं कि--द्रव्य की वृत्ति अनादि-अनन्त अखण्ड- 
रूप से एक होने पर भी, उसके प्रवाहक्मम का अश सो परिणाम है। 
वे-वे परिणाम एक दूसरे में नहीं वर्तेते किन्तु उनका एक-दूसरे में 
अभाव है। उसमें से अब विस्तार करके उत्पाद-व्यय-प्रौव्य निकालते 
हैं। उसमें: भी प्रथम क्षेत्र का दृष्टान्त देते हें। 


संपूर्ण द्रव्य के एक क्षेत्र को लें तो उसके प्रदेश उत्पत्ति-विनाश- 
रहित हैं, और उन प्रदेशों का परस्पर व्यतिरेक होने से, वे अपने 
अपने स्वक्षेत्र में अपने से सतू और पूर्वप्रदेशक्प से श्रसत्‌ हैं;-- 
अर्थात्‌ वे प्रदेश अपने से उत्पादरूप हें और पूर्व के प्रदेश की अपेक्षा 
से व्ययरूप हें; इस प्रकार समस्त प्रदेश उत्पाद-व्ययरूप हें और सर्वे 
प्रदेशों को विस्तार साथ में ले लेने से द्रव्य के प्रदेश श्रोग्यरूप 
हैं। इस प्रकार समस्त प्रदेश एकसमय में उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूप हैं। 
(यहाँ भ्रदेशों के जो उंत्पाद-व्यय-प्रौव्य कहे हैं वे क्षेत्रअपेक्षा से 
समभना ।) इस उदाहरण के अनुसार समय समय के परिणामों में 
भी उत्पाद व्यग्-ध्रौव्यपना है। अनादि-अनन्त एक प्रवाह की अपेक्षा 
से परिणाम उत्पत्ति-विनाशरहित 'प्रूव हैं, और वे परिणाम अपने 
अपने स्वकाल- में उत्पादरूप हें तथा- पूर्वपरिणाम की अपेक्षा से व्यय- 
' रूप हैं। इस प्रकार समस्त परिणाम उत्पाद-व्यय-प्र्‌ वरूप हें और ऐसे 
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उत्पाद-व्यय-प्र्‌ वरूप परिणाम -वह वस्तु का स्वभाव है। 

यहाँ प्रथम समुच्चय क्षेत्रकी और समुच्चय परिणामों 
की ईंकट्ठी बात लेकर उत्पाद-व्यय-प्रौव्य सिद्ध किये. हैं। एक परि- 
णाम पृथक करके उसकी बात फिर करेंगे। यह बात अकेले आत्मा 
की नहीं किन्तु समस्त द्रव्यों के खम्ाव की -है। किन्तु यहाँ आत्मा 
की मृख्यता से वात की जाती है। 

जिस प्रकार आत्मा के असंख्य प्रदेशों में एक समय में क्षेत्र 
अपेक्षा से उत्पाद-व्यय-प्रौव्य लागू होता है, उसी प्रकार आत्मा के 
प्रवाहक्रम में वर्तनेवाले समस्त परिणाम अपने अपने अवसर में स्व- 
रूप से उत्पन्न हें, पूर्वरूप से विनष्ट हेँ. और अखण्ड धारावाहीप्रवाह- 
रूप से वे उत्पन्न या विनष्ट नहीं हैं, इसलिये वे परिणाम उत्पाद- 

व्यय-प्रौव्यरूप हें । 

प्रदेशों के उदाहरण में क्षेत्र-अपेक्षा से उत्पाद-व्यय--भ्रौव्य है 
और हिद्धान्त में परिणाम-अपेक्षा से (प्रवाह-अपेक्षा से, काल-अपेक्षा 
से) उत्पाद-व्यय-भ्रौव्य है । 

देखो तो ! क्रमबद्ध अपने अवसर में समस्त परिणामों के उत्पाद- 
व्यय-त्रौष्य कहकर पूर्ण: त्रकालिक द्रव्य को ज्ञेयरझूप से सामने रख 


दिया है। सर्वज्ञ की और ज्ञानस्वभाव की प्रतीति के बिना किसी 
प्रकार यह बात भीतर नहीं जम सकती । इसको प्रतीति में सम्यग्ददन 


है, और चौंसठपुटी पीपर घुंट रही हो इस प्रकार, इसके घोंटने में 
- अकेली वीतरागता ही घुंटती है। अहो ! अद्भुत बात रखी है। 

द्रव्य के समस्त परिणाम अपने अपने अवसर में स्व-रूप से 
उत्पन्न हें, पूर्वरूप से विनष्ट है, और एक अखण्डप्रवाह को अपेक्षा 
से वे उत्पक्षि-विनाशरहित श्रौव्य हैं। 


यहाँ परिणामों का स्वअवसर कहकर आचार्यदेव ने अद्भुत बात 
की है। जितने -एक द्रव्य के परिणाम, उतने .- ही तीनकाल - के 
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समय, और जितने तीवकाल के समय उतने ही एक द्रव्य के परि- 
णेम | बस'! इतना निश्चित करे तो अपने ज्ञायकपने की प्रतीति 
हो जाये। द्रव्य के प्रत्येक परिणाम का अपना अपना अवसर भिन्‍्न 
है। तीवकाल के परिणाम एक साथ ज्ञेय हैं और यहाँ आत्मा उनका 
ज्ञाता है। ऐसे जञेय-ज्ञायकपने में बीच में राग नहीं रहा, अकेली 
वीतरागता ही आई। प्रथम ऐसी श्रद्धा करने से वीतरागी श्रद्धा 
होती है और पद्चात्‌ ज्ञानस्वभाव में स्थिरता होने से वीतरागी 
चारितर होता है। 


अहो ! द्रव्य के परिणामों का स्वअवसर कहो अथवा कऋ्रमबद्ध- 
परिणाम कहो, उसकी प्रतिति करने से परिणामी-ऐसे त्रिकाली द्रव्य 
पर ही हृष्टि जाती है। परिणामों के स्वअवसर की यह बात स्वीकार 
करने से तो--'निमित आये तो परिणाम होता है, या निमित्त 
के कारण यहाँ परिणाम में फेरफार होता है, कर्म के उदय से विकार 
होता है, या व्यवहार करते करते परमार्थ प्रगट होता है, श्रथवा तो 
पर्याय. के आधार से पर्याय होती है-ऐसी कोई वात बनी ही नहीं 
रहती । समस्त परिणाम अपने अपने अवसर में द्रव्य में से प्रगट होते 
हैं । जहाँ द्रव्य का प्रत्येक परिणाम अपने अपने अवसर में 'सत्‌' है 
हाँ निमित्त के सन्‍्मुख देखना ही कहाँ रहा !/-और 'में पर में फेर- 
'फार करूँ या पर से मुझमें फेरफार हो'--ग्रह बात भी कहाँ रही ? 
--मात्र ज्ञाता -और शेयपना ही रहता है, यही मोक्षमार्ग है, यही 
'सम्यक्‌ पुरुषार्थ है । 


'जो तीनकाल के परिणाम हैं वे <द्रत्य के प्रवाहरूपी -सॉंकेल को 
' कड़ियाँ हैं । जिस प्रकार सांकलः की :कड़ियाँ आगे-पीछे नहीं होतीं, 
जेंसी हैं वैसो ही रहती हैं; उसीप्रकार द्रव्य. के अनादि-अतंत परि- 
* णाम अपने अवसंर से आगे-पीछे नहीं होते, प्रत्येक : परिणाम अपने 
अंपने अवसर में सत्‌ है। इसमें तीमकाल के परिणामों की एक अखण्ड 
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सांकल लेकर उत्पाद-व्यय-प्रौव्य की बात है। द्रव्य अपने परिणाम- 
स्वभाव में स्थित है। इस समय परिणाम का स्वभाव क्या है वह 
बात चल रही है। प्रथम परिणामों का उत्पाद-व्यय-प्रौव्यस्वभाव 
सिद्ध करते हैं, और पदचात्‌ द्रव्य उस परिणामस्वभाव में स्थित होने 
से वह द्रव्य भी उत्पाद-व्यय--भ्रौष्ययुक्त सत्‌ है-- ऐसा अन्त में सिद्ध 
करेंगे | ज्ञाता, वस्तु के ऐसे स्वभाव को जाने और ज्ञेयों में फेरफार 
करना न माने वह सम्यक्त्व है, और पदार्थों के स्वभाव का ज्ञाता 
रहे उसमें वीतरागता है। | 


थक 


इस प्रवचनसार में पहले तो ज्ञानतत्त्वप्रज्ञापन में आत्मा का. ज्ञान- 
स्वभाव निरचत्‌ किया है, और परचात्‌ दूसरे अधिकार में ज्ञेयत्त्त्वों 
का वर्णन किया है। आत्मा का स्वभाव ज्ञान ही है, और जीव- 
अजीव में अपने अपने अवसर में होनेवाले तीवकाल के परिणाम 
ज्ञेग हें;--शैसो प्रतीति करने से कहीं फेरफार या आगे-पीछे करने 
की बुद्धि नहीं रहो, इसलिये ज्ञान सत्र में स्थिर हुआ। यही वीतरा- 
गता और केवलज्ञान का कारण है। 


पदार्थों का जेसा सतस्वभाव हो वैसा: माने तो सतमान्यता 
कहलाये; किन्तु पदार्थों के सत्स्वभाव से अन्य प्रकार माने तो वह 
मान्यता मिथ्या है। यह 'सत्‌' को श्रद्धा कराते हें। 'सत्‌' द्रव्य का 
लक्षण है और वह उत्पाद-अ्यय-प्रीव्यवाला है। द्रव्य के ऐसे सतृ- 
स्वभाव की प्रतीति करना सो सम्यग्दशेन है। यही सच्चा "*तत्त्वार् 
श्रद्धानं सम्यस्दर्शनम्‌' है। इस समय बात तो परिणामों की चल रही 
है, किन्तु परिणाम के निर्णय में परिणामी द्रव्य का निर्णय भी झा 
जाता है। परिणाम तो क्षणिक हूँ, किन्तु वह परिणाम किसके ! कहते 
हैं कि-त्रिकाली द्रव्य के । परिणाम अद्धर से नहीं होते किन्तु परि- 
 णाभो के परिणाम हैं; इसलिये परिणाम का निर्णय करने से परि- 
णामी द्रव्य का ही निर्णय होता है, और अकेले परिणाम के ऊपर से 
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रुचि हटकर त्रिकाली द्रव्यस्वभाव की ओर रुचि और ज्ञान भुकता. 
है; यही सम्यग्दर्शन और वीतरागता का मूल है। 

यह ६७वीं गाथा अत्युत्तम है; इसमें वस्तुस्थिति के स्वरूप का 
अलौकिक रीति से वर्णन किया है। समस्त द्रव्य 'सत्‌' है, उत्पाद* 
व्यय-प्रौव्यसहित परिणाम उसका स्वभाव है, और ऐसे स्वभाव में 
सदैव प्रवर्तमान होने से द्रव्य भी उत्पाद-व्यय-प्रौव्यवाला है; 
ऐसा इस गाथा में सिद्ध करना है। 

(१) दीका में, प्रथम तो द्रव्य में समग्रपत्ते द्वारा अनादि--अनंत 
प्रवाह की एकता, और प्रवाहक्रम के सूक्ष्म अंश सो परिणाम-ऐसा 
बतलाया । 


(२) फिर प्रवाहक्रम में प्रवर्तमान परिणामों का परस्पर व्यतिरेक 
सिद्ध किया । 


(३) पद्चात्‌ समृच्चयरूप से सस्पूर्ण द्रव्य के त्रिकालो परिणामों 
को उत्पाद-व्यय-प्रौव्यात्मक सिद्ध किया । (उसके दृ्टान्त में, द्रव्य के 
समस्त प्रदेशों को क्षेत्र-अपेक्षा से उत्पाद-व्यय-प्रौव्यात्मक सिद्ध किया ।) 

(४) तत्पदचात्‌ एक ही परिणाम में उत्पाद-व्यय-न्नौव्यात्मकपना 
बतलाया । (उसके दृष्टान्त में, प्रत्येक प्रदेश में क्षेत्र-श्रपेक्षा से उत्पाद- 
व्यय-प्रौन्‍्य बतालाये ।) 

(५) इस प्रकार परिणाम. के उत्पाद-व्यय-प्रौष्य सिद्ध करने के 
पश्चात अन्त में--उत्पाद-व्यय-प्रौव्यात्मसकपरिणाम के प्रवाह मे नमिर* 
न्तर बर्त॑ रहा है इसलिये द्रव्य उत्पाद-व्यय-भ्रौव्य सहित गे से सत्‌ 
है--इस प्रकार सम्पूर्ण द्रव्य लेकर उत्पाद-व्यय-प्रौव्य सिद्ध किये हैं । 

उपर जो पाँच बोल कहे हैं, उनमें से इस समय यह तीसरे 
बोल का विवेचन हो रहा है । अपने अपने अवसर में त्रेकालिक समस्त 
परिणामों के उत्पाद-व्यय-प्रौव्य की एक ही साथ बात करके यहाँ 
अकेला ज्ञायकभाव हो बतलाया है। यहाँ - सम्पूर्ण ज्ञायकभाव और 
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यहाँ परिणामों में उत्पाद-व्यय-प्रौव्य समभाने के लिये प्रदेशों 
का उदाहरण लिया है। कोई ऐसा कहे कि--दूसरा कोई सरल उदा- 
हरण न देकर आचार्यदेव ने प्रदेशों का ऐसा सूक्ष्म उदाहरण क्‍यों 
दिया ?--तो कहते हैं कि--भाई ! तू छ्वान्त हो! आचार्यदेव ने 
प्रदेशों का उदाहरण योग्य ही दिया है। क्योंकि द्रव्य का सारा क्षेत्र 
एकसाथ अक्रम से फैला पड़ा है, और परिणामों की व्यक्तता तो 
ऋमश: होती है, इसलिये प्रदेशों का उदाहरण ज्ञीत्र .ही समझ में 
झा सकता है, और परिणामों की बात उससे सूक्ष्म है। यहाँ परिणामों 
के उत्पाद-व्यय-प्रौव्य की सूक्ष्म एवं गभ्भीर बात समझाना है इस- 
लिये उदाहरण भी प्रदेशों का सूक्ष्म ही लेना पड़ा है। यदि बाह्य-- 
स्थूल उदाहरण दें तो सिद्धाल्त की जो सूक्ष्मता और गम्भीरता है 
वह ख्याल में नहीं आयेगी; इसलिये ऐसे सूक्ष्म उदाहरण की ही 
यहाँ आवश्यकता है । ै 


आत्मा ज्ञानखभाव है। उस ज्ञान का स्वभाव “जानना है, श्रर्थात्‌ 
ज्ञान जानने का ही कार्य करता है। आत्मा में और पर में क्रमशः 
जो अवस्था हो वह ज्ञेय है, उसे जैसी हो वैसा मात्र जानना ज्ञान 
का स्वभाव है किन्तु उसमें कुछ भी फेरफार करे ऐसा ज्ञान का 
स्वभाव नहीं है। ज्ञान करे क्या ? ज्ञान तो जानता है। जानने के 
अतिरिक्‍त अन्य कोई ज्ञान का कार्य नहीं है। रागादि परिणाम हुए 
उन्हें भी जानना ज्ञान का कार्य है, किन्तु उस राग को अपना 
त्रिकालीस्वभाव माने या हितकर माने ऐसा ज्ञान का कार्य नहीं है, 
ओर उस रागपरिणाम को बदलकर आगे-पीछे करे ऐसा भी ज्ञान 
का कार्य नहीं है। बस ! स्व या पर, विकारी या अविकारी, समस्त 
ज्ञेगों को जानना ही ज्ञान का कार्य है; में रागादि परिणामों जित्तना 
ही हूँ--ऐसा ज्ञान नहीं मानता ।--ऐसे  ज्ञानस्वभाव की प्रतीति ही 
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वीतरागता का मूल है। 


इस जगत में अनंत्त जीव, अनंत पुद्गल, धर्मास्तिकाय, अधर्मास्ति- 
काय, आकाश और असंख्यात कालाणुं--ऐसे छह प्रकार के पदार्थ हैं । 
उनमें से प्रत्येक आत्मा का ज्ञांनगुण छहों पदार्थों की क्रमशः होने- 
वाली समस्त अवस्थाओं को तथा द्वव्य-गुण को जाननेवाला है; ऐसा 
प्रत्येक आत्मा का ज्ञानस्वभाव है। ऐसे ज्ञातास्वभाव को जो जानता 
है बह जीव रागपरिणाम को जानता अवद्य है, किन्तु उस राग को 
अपना मूल स्वरूप नहीं मानता,--राग को धर्म नहीं मानना, राग को 
उपादेय नहीं मानता और रागपरिंणाम को आगे-पीछे करनेवाला भी 
स्वभाव नहीं मानता । उसके अवसर में वह रागपरिणाम भी सत्‌ है, 
और उसे जाननेवाला ज्ञान भी सत्‌ है; द्रव्य के त्रिकाली प्रवाहक्रम 
में वह रागपरिणाम भी सत्‌रूप से आ जाता है, इसलिये वह भी ज्ञान 
का ज्ञेय है। राग था इसलिये राग का ज्ञान हुआ--ऐसा नहीं है 
किन्तु ज्ञान का ही स्वभाव जानने का है। पूर्ण स्वश्ेय को जानने- 
वाला ज्ञान उस राग को भी खज्ञेय के अ्रंशरूप से जानता है? 
त्रिकाली. अंशी के ज्ञानसहित अंश का भी ज्ञान करता है। यदि राग 
को स्वज्ञेय के भ्रंशरूप से सर्वथा न जाने तो उस ज्ञान में संपूर्ण 
स्वज्ञेय पूर्ण नहीं होता, इसलिये वह ज्ञान सच्चा नहीं होता; और यदि 
उस रागरूप अंश को ही पूर्ण स्वशेय मान ले और त्रिकाली द्र॒व्य- 
गुण को स्वज्ञेय न बनायें तो वह ज्ञान भी मिथ्या है । द्रव्य-गुण 
और. समस्त पर्यायें-यह तीनों मिलकर खजेय पूरा होता है; उसमें 
अंशी-त्रिकाली द्रव्य-गुण को रुचि सहित अंश को और परज्ञेय को 
जानने का कार्य सम्यग्ज्ञान करता है । यथार्थ ज्ञान में शज्ञेयों का 
स्वभाव कैसा ज्ञात होता है उसका यह वर्णन है। 


. समस्त पदार्थों का स्वभाव उत्पाद-व्यय-प्रौव्ययुक्त है; प्रत्येक 
पदाथे में प्रतिसमय परिणाम होते हैं, वे परिणाम कऋरमानुसार 
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अनादि-अनंत होते रहते हूँ, इसलिये स्वअवसरं में होनेवाले परिणोंमों 
का प्रवाह अनादि-अनंत है। उस प्रवाहक्रमम का छोटे से छोटा. प्रत्येक 
अंश भी उत्पाद-व्यय-प्रौव्यहप स्वभाववाला है+ ,अनादि-अनंत 
काल के प्रत्येक समय में उस-उस समय का परिणाम स्वयं सत्‌ है। 
ऐसे सत्‌ परिणामों को ज्ञान जानता है किन्तु उनमें कुछ भी फेरफार 
नहीं कर सकता। जैसे-अग्नि या वरफ आदि पदार्थों को आँख 
देखती है किन्तु उनमें कुछ भी फेरफार नहीं करती; उसी प्रकार ज्ञान 
की पर्याय भी ज्ञेयों को सत्रूप से जैसे हें वेसा जानती ही है, उनमें 
कुछ फेरफार नहीं करती । स्वअवसर में जब जो परिणाम है उस 
समय वही परिणाम होता है-अन्य परिणाम नहीं होते-ऐसा जहाँ 
ज्ञान में निश्चित्‌ किया वहाँ किसी भी ज्ञेग को उलटा-सीधा करने 
की मिथ्याब॒ुद्धिपूर्वक के राग-द्वेष नहीं होते । 


अहा ! देखो तो ! क्रमबद्धपर्याय के निर्णय में कितनी गंभीरता 
है ! द्रव्य की पर्याय पर से बदलती है--यह बात तो है ही नहीं, 
किन्तु द्रव्य स्वयं अपनी पर्याय को उलठा-सीधा करना चाहे तो भी 
नहीं हो सकती । जिस प्रकार त्रिकाली द्रव्य. पलटकर अन्यरूप नहीं 
हो जाता, उसी प्रकार उसका प्रत्येक समय का अंश--परिणाम भी बदल- 
कर अन्यरूप नहीं होता। 'में जीव नहीं रहना चाहता किन्तु अजीव 
हो जाना है-इस प्रकार जीव को बदलकर कोई अञ्रजीव करना चाहे 
तो क्या वह बदल सकता है? नहीं बदल सकता । जीव पलटकर 
कभी भी अजीवरूप नहीं होता । जिस प्रकार त्रिकाली सत्‌ नहीं बद- 
लता उसी प्रकार उसका वर्तमान सत्‌ भी नहीं बदलता । जिस प्रकार 
त्रिकाली द्रव्य नहीं बदलता उसी प्रकार उसकी प्रत्येक समय की 
अनादि-अनंत अवस्थायें भी जिस समय जो हैं उनमें फेरफार या 
आगा-पीछा नहीं हो सकता | त्रिकाली प्रवाह के वंर्तमानं अंश अपने 
अपने काल में सत्‌ हेँं। बस, पर में या स्व में कहीं भी फेरफार 
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करने की बुद्धि न रही इसलिये ज्ञान ज्ञाता ही रह गयां। पर्यायंबुद्धि 
में रुकना न रहा। इस प्रकार ज्ञान जानने का कार्य करता हैं;-- 
ऐसे ज्ञानस्वभाव की प्रतीति करेना सो. संम्यग्दर्शन है। अभी केवल- 
ज्ञान होने से पूर्व वह जीव केवलीभगवान का लघुनंदन हो ग्रया । 
श्रद्धा अपेक्षा से तो वह साधक भी सर्वे का ज्ञायक हो गया है। 


समस्त पदार्थों के उत्पाद-व्यय-प्रीव्यस्वभाव को निश्चित्‌ करने 
से स्व में या पर में फेरफार करने को बुद्धि नहीं रही किन्तु ज्ञान 
में जानने का हो कार्ये रहा। इसलिये ज्ञान में से 'ऐसा कयों'-ऐसी 
हाय-हाय॑ (-खलबलाहट) निकल गई ओर ज्ञांत ज्ञाता होकर अपने 
में स्थिर हुऑ--इसीमें ज्ञान का परमपुरुषार्थ है; इसीमें मोक्षमार्ग 
की और केवलंज्ञान का पुरुषार्थ आ जाता है। पर में कतृत्ववुद्धि- 
वाले को ज्ञानस्वभाव की प्रतीति नहीं बैठती, और न उसे ज्ञान के 


स्वर्भाव का--ज्ञायकेपने का पुरुषार्थ भी ज्ञात होतां है। 


अहो ! समस्त द्रव्य अपने अपने अवसर में होनेवाले परिणामों 
में वर्त रहे हैं; उसमें तू कहाँ परिवर्तन करेगा ? भाई! तैरा 
स्वभाव तो देखने का है। तू देखनेवाले को हृष्ठा ही रख; 
हृष्ठा को हाय-हाय करनेवाला न बना । हृष्दास्वभाव को प्रतीति ही 
सम्पन्दर्शन है। में पर में फेरफार करता हूँ और पर मुभमें फेरफार 
करता है-ऐसा मिंथ्याहष्टि का भांव है, उसे ज्ञान और ज्ञेय के 
स्वभाव की प्रतीति नहीं है। जगत के जड़ या चेतन समस्त द्रव्य अपने 
प्रवाह में वर्तते हें, उनमें जो-जो अझ्ञ वर्तमान में वर्त रहा है उसे 
कोई आगे-पीछे नहीं कर सकता । में ध्यान रखकर शैरीर को बरा- 
बंर रखूँ-ऐसा कोई माने तो वह मिथ्याहष्टि है। शरीर का प्रत्येक 
परंमाणु उसके अपने प्रेवाहक्रम में वेते रहा है, उसके क्रम को कोई 
बदल नहीं सकता। कहीं भी फेरफार करने का आत्मा के किसी भी 
गुण का कांर्य नहीं है, किन्तु स्व की जानते हुए पर को जाने-ऐसोा 
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उसके ज्ञान-गूण का स्व-परप्रकाशक कार्य है। इसकी प्रतीति हो 
मुक्ति का कारण है। 


५“ प्रत्येक द्रव्य त्रिकाल परिणमित होता रहता है; उसके त्रिकाल 
के प्रवाह में स्थित समस्त परिणाम उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूप हें । 
अपने स्वकाल में वे सब परिणाम अपनी अपेक्षा से उत्पादरूप हैं; 
पूर्व के परिणाम की अपेक्षा से व्ययरूप हें और पररपर संबंधवाले 
अखण्डप्रवाह की अपेक्षा से वे श्नौव्य हैं। द्रव्य के समस्त परिणाम 
अपने अपने काल में सत्‌ हें। वे परिणाम स्वयं अपनी अपेक्षा से 
असत्‌ (व्ययरूप) नहीं हें, किन्तु अपने पहले के-पूर्वपरिणाम की अपेक्षा 
से वे असत्‌ (व्ययरूप) हूँ । और प्रथम पश्चात्‌ के भेद किये विना 
अखण्डप्रवाह को देखो तो समस्त परिणाम क्रौव्य हें। जब देखो 
तब द्रव्य अपने वर्तमान परिणाम में वर्त रहा है। द्रव्य त्रिकाल होने. 
पर भी जब देखो तब वह वर्तमान परिणाम में वर्त रहा है-कहीं 
भूत में या भविष्य में नहीं वर्तता | द्रव्य के तीनों काल के जो वर्त- 
मान परिणाम हैं वे अपने से पहले के परिणाम के अभावस्वरूप हें, 
और स्रपरिणामरूप से उत्पादरूप हें, तथा वे ही अखण्डप्रवाहरूप से 
प्रौव्यरूप हें । 


देखो, इसमें यह वात आ गई कि पूर्व के परिणाम अभावखरूप 
वर्तमान परिणाम हैं इसलिये पूर्व के संस्कार वर्तमान पर्याय में नहीं 
आते, और न पूर्व का विकार वर्तमान में आता है; पहले विकार 
किया था इसलिये इस समय विकार हो रहा है-ऐसा नहीं है। वर्ते- 
मान वर्तमान परिणाम स्वतंत्रतया द्रव्य के आश्रय से होते हैं । यह 
निर्णय होने से ज्ञान और श्रद्धां द्रव्यस्त्रभावोन्‍्मुख हो जाते हैं। जिस 
प्रकार त्रिकाली जड़ द्रव्य बदलकर चेतन या चेतन- द्रव्य बदलकर 
* जड़ नहीं होता उसी प्रकार उसका वतंमान प्रत्येक अंश भी वदलकर . 
दूसरे अशरूप नहीं होता । जिस-जिस समय का जो अंश है उस-उस 
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रूप ही सत्‌ रहता है। बस, भगवान सर्वज्ञरूप से ज्ञाता हैं उसी 
प्रकार ऐसी प्रतीति करनेवाला स्वयं भी प्रतोति में ज्ञाता ही रहा । 

पर के कारण पर में कुछ होता है-यह बात तो दूर रही, परन्तु 
द्रव्य स्वयं अपने अंश को आगे-योछें करे ऐसी उस द्रव्य की शक्ति 
नहीं है; पहले का अंश पीछे नहीं होता, पीछे का अंश पहले नहीं 
होता ।--ऐसा निर्णय करनेवाले को अशबुद्धि दूर होकर अंशी की 
दृष्टि होने से सम्यक्त्वपरिणाम का उत्पाद और भिथ्यात्वपरिणाम 
का व्यय हो जाता है। 

प्रभु ! तू आत्मा वस्तु है, तेरा ज्ञानयुण तेरे आधार से ठिका है 
वह ज्ञाता स्वभाववाला है। और तेरे तीनकाल के परिणाम अपने 
अवसर के अनुसार द्रव्य में से होते रहते हेँं। तेरे अपने वर्तमान में 
प्रवर्ततान अंश को कम-अधिक या आगे-पीछे कर सके-ऐसा तेरा 
स्वभाव नहीं है; और न पर के परिणाम में भी फेरफार हो सकता 
है। स्व-पर समस्त ज्ञेयों को यथावत्‌ जानने का ही तेरा स्वभाव है। 
ऐसे ज्ञातास्वभाव की प्रतीति में ही आत्मा का सम्यक्त्व है। 

प्रइत --मिथ्यात्वपरिणाम को बदलकर सम्यक्त्व करूँ--ऐसा 
तो लगता है न ? 

उत्तर -- देखो, ज्ञातास्वभाव की प्रतीति करने से सम्यकदर्शन 
हुआ उसमें भिथ्यात्व दूर हो ही गया है। सम्यक्त्वपरिणाम का 
उत्पाद हुआ उस समय मिथ्यात्वपरिणाम वर्तमान नहीं होते, इस- 
लिये उन्हें बदलना भी कहाँ रहा ? मिथ्यात्व को हटाकर सम्यक्‍त्व 
करूँ--ऐसे लक्ष से सम्यक्त्व नहीं होता, किन्तु द्रव्यसन्मुख हष्टि होने 
से सम्यक्त्व का उत्पाद होता: है. उसमें पूर्व के मिथ्यात्वपरिणाम का 
अभाव हो ही गया है। इसलिये उस परिणाम को भी बदलना नहीं 
रहता । मिथ्यात्व दूर होकर सम्यक्त्वपर्याय प्रगट हुई उसे भो आत्मा 


जानता है, किन्तु परिणाम के किसी भी क्रम को वह आग -पीछें 
नहीं करता । 
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अहो ! जिस-जिस प्रदार्थ का जो वर्तमान अंश है - वह कभी: 
नहीं बदलता ।--इसमें अकेला वीतुरागीविज्ञान ही आता है। पर्याय: 
को बदलने की वृद्धि नहीं है और. 'ऐसा क्यों--ऐसा विषमभाव नहीं 
है इसलिये श्रद्धा और चारित्र दोनों का मेल बेठ गया। इस &«्वीं 
गाथा में दो नौ इकट्टे होते हैं और उनमें से सम्यकूदशन और सम्यक्‌- 
चारित्र दोनों इकट्ठ हो जायें ऐसा उच्च भाव निकलता है। जिस 
प्रकार नौ का अंक अफर (जो फिर न सके) माना जाता है उसी- 
प्रकार यह भाव भी अफर हैं । 


त्रिकाली द्रव्य के प्रत्येक समय के परिणाम सत्‌ हें--ऐसा सर्वज्ञ- 
देव ने कहा है; द्रव्य सत्‌ है और पर्याय भी सत्‌ है; यह 'सत्‌' जिसे 
नहीं बैठा और पर्यायों में फेरफ़ार करना मानता है उसे वस्तु के 
स्वभाव की, सर्वज्ञदेव की, गूंरु की या शास्त्र की बात नहीं जमी है, 
और वास्तव में उसने उन किसी को नहीं माना है। 


त्रिकाली वस्तु का वर्तमान कब नहीं होता ?-सदेव होता है। 
वस्तु का कोई भी वर्तमान अंश खरुयाल में लो वह उत्पाद-व्यय-प्रौव्य- 
रूप है। वस्तु को जब देखो तब वह वर्तमान में वर्त रही है। इस 
वर्तमान को यहाँ स्वयंसिद्ध सत्‌ सिद्ध करते हें। जिस प्रकार त्रिकाली 
सत्‌ पलटकर चेतन में से जड़ नहीं हो जाता, उसी प्रकार उसका 
प्रत्येक वर्तमान अंश है वह सत्‌ है, वह अंश भी पलठकर आगे- 
पीछे नहीं होता । जिसने, ऐसे वस्तुस्वभाव को जाना उसको अपने 
अकेले ज्ञायकपने की प्रतीति हुई, वही धर्म हुआ। और उसने देव- 
गुर-शास्त्र को भी यथार्थरूप से माना कहा जायेगा । | 


तीनोंकाल के समय में तीनोंकाल के परिणाम उत्पाद-व्यय-श्रौव्य 
हैं; कोई भी एकसमय का जो परिणाम है वह पहले नहीं था और 
फिर उत्पन्न हुआ, इसलिये पूर्वपरिणाम के पर्चात्रूप- से वह उत्पाद- 
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रूप है, और उस परिणाम के समय पूर्व के परिणाम का व्यय है, 
-पूर्वपरिणाम का व्यय होकर वह परिणाम उत्पन्न हुआ है इसलिये 
पूर्वपरिणाम की अपेक्षा वही परिणाम व्ययरूप है, और तीनोंकाल के 
परिणाम के अखण्डप्रवाह की अपेक्षा से वह परिणाम उत्पन्न भी 
नहीं हुआ है और विनाशरूप भी नहीं है--है वैसा है अर्थात्‌ श्रौव्य 
है। इस प्रकार अनादि-अनंत प्रवाह में जब देखो तब प्रत्येक परिणाम 
उत्पाद-व्यय--प्रौव्यस्वभावरूप है। 


किसी भी वस्तु की पर्याय में फेरफार करने की उमंग सो पर्याय- 
बुद्धि का मिथ्यात्व है; उसे ज्ञानस्यभाव की प्रतीति नहीं है और 
ज्ञेयों के उत्पाद-व्यय-प्रौव्यववभाव की भी खबर नहीं है। अरे भग-. 
वान ! वस्तु 'सत्‌' है न? तो तू.उस सत्‌ के ज्ञान के अतिरिक्त 
दूसरा उसमें क्‍या करेगा ? तू सत्‌ में फेरफार करना मानेगा तो 
सत्‌ तो नहीं बदलेगा किन्तु तेरा ज्ञान असत्‌ होगा। जिस प्रकार 
वस्तु सत्‌ है उसी प्रकार उसे भगवान ने केवलज्नान में जाना है, 
वही वाणी द्वारा कहा गया है--नवीन नहीं कहा गया। भगवान ने तो 
जैसा सत्‌ था वैसा मात्र ज्ञान किया है; वाणी जड़ है उसे भी भग- 
वान ने नहीं निकाला । भगवान का आत्मा अपने केवल ज्ञानपरि- 
णाम में वर्त रहा है, और वाणी की पर्याय परमाणुओं के परिण- 
मनप्रवाह में वर्त रही है, तथा समस्त पदार्थ अपने सत्‌ में वर्त रहे 
हैं । ज्ञायकमूर्ति आत्मा तो जानने का कार्य करता है कि--'सत्‌ ऐसा 
है।' बस, इसी का नाम सम्यर्दर्शन और वीतरागता का मार्ग है। 


भगवान कंसे हें ?--सर्वज्ञ--सर्व के ज्ञाता; किसी में राग-द्वेष 
या फेरफार करनेवाले नहीं हें। भगवान की भाँति मेरे आत्मा का 
स्वभाव भी जानने का है--इस्र प्रकार तू भी अपने ज्ञातास्वभाव की 
श्रद्धा कर और पदार्थों में फेरफार करने की बुद्धि छोड़ ! जिसने 
अपने ज्ञानस्॒भाव को श्रद्धा की वह अस्थिरता के राग-हष का भी 
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ज्ञाता ही रहा । जिसने ऐसे ज्ञानस्वभभाव को माना, उसीने अरिहंतदेव 
को माना, उसीने आत्मा को माना, उसीने गृरु को तथा शास्त्र को 
माना, उसीने नेवपदार्थों को माना, उसीने छह द्वत्यों को तथा उनके 
वतेंमान अंश को माना; उसीका नाम सम्यग्दर्शन और सम्यरज्ञान है। 

जानना आत्मा का स्वभाव है। बस, जानना दी आत्मा का 
पुंसपार्थ है वही आत्मा का घर्म है, उसो में मोक्षमार्ग और वीतरा- 
गता है। अनंत सिद्धभगवंत भो प्रतिसमय पूर्ण जानने का ही कार्य 
कर रहे हैं । 


ज्ञान में स्व-पर दोनों ज्ञेग हें। 'ज्ञान जाता है-ऐसा जाना 
वहाँ ज्ञान भी स्वज्ञेय हुआ । ज्ञान को रागादि का कर्ता माने या 
वदलनेवाला माने तो उसने ज्ञान के स्वभाव को नहीं जाता है,-- 
स्वयं अपने को स्वज्ञेव नहीं बनाया इसलिये उसका ज्ञान मिथ्या है। 
वस्तु के समस्त परिणाम अपने अपने समय में सत्‌ हें--ऐसा कहते 
ही अपना स्वभाव ज्ञात्रक ही है-ऐसा उसमें आ जाता है। 

दे 

इस गाथा में क्षेत्र का उदाहरण देकर पहले द्रव्य का त्रिकाली 
सतपना बतलाया, उसके त्रिकाली प्रवाहक्रम के अंश बतलाये, और 
उन अंझों में (परिणामों में) अनेकतारूप प्रवाहक्रम का कारण उनका 
परस्पर व्यतिरेक है--ऐसा सिद्ध किया। तत्पदचात्‌ सम्पूर्ण द्रव्य के. 
समस्त परिणामों को स्व-अवसर में वर्तनेवाला, उत्पाद-व्यय-प्रौव्य- 
रूप वतलाया। इतनी वात्त पूर्ण हुई। 

अव, प्रत्येक समय के वर्तमान परिणाम्र को लेकर उसंमें उत्पाद- 
व्यय-पक्रौव्यपना बतलाते हें । पहले समय परिणामों की बात थी 
और अब यहाँ एक ही परिणाम की वात है। और फिर अंन्त में 


परिणामी द्रव्य की ही बात लेकर द्रव्य के उत्पाद-व्यंयं-प्रौव्य 
बतलायेंगे । 
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पुनश्च, 'जिस प्रकार वस्तु का जो छोटे से छोटा (पन्तिम) 
अंश पूर्वप्रदेश के विनाशरूप है वही (अंश) तत्पक्चात्‌ के प्रदेश के 
' उत्पादस्वरूप है तथा वही परस्पर अनुस्यूति से रचित एकवास्तुपने 
द्वारा अनुभयस्वरूप है (अर्थात्‌ दो में से एक स्वरूप भी नहीं है।) 
' उसी प्रकार प्रवाह का जो छोटे से छोटा अंश पूर्वपरिणाम के विनाश- 
स्वरूप है वही तत्वर्चात्‌ के परिणाम के उत्पादस्वृरूप है तथा वही 
परस्पर अनुरंयूति से रचित एक प्रवाहपने द्वारा अनुभयस्वरूप है।' 


असंख्यप्रदेशी आत्मा का कोई भी एक प्रदेश लो तो वह प्रदेश, 
क्षेत्र अप्रेक्षा से पूर्व के प्रदेश के व्ययरूप है, स्वयं अपने क्षेत्र के 
उत्पादरूप है और अखण्ड क्षेत्र अपेक्षा से वही क्रौव्य है ।--यह दृष्टान्त 
है। उसो प्रकार अनादिशअनंत प्रवाहक्रम में वर्तमान प्रवर्तित कोई भी 
एक परिणाम पूर्व के परिणामृ्‌ के व्ययरूप है, तत्पदचातू के परिणाम 
की अपेक्षा से उत्पादस्वरूप है, और पहले-पीछें का भेद किये बिना 
सम्पूर्ण प्रवाहक्मम के अशहूपसे देखें तो वह परिणाम क्रौव्यरूप है। 
इस प्रकार प्रत्येक परिणाम में उत्पाद-व्यय-प्रौव्य है । 

समस्त परिणामों, के उत्पादन्ञ्यय-प्रौव्य की बात ली तब 
“अपने अपने अवसर में---ऐसा कहकर उस प्रत्येक का स्वतंत्र ्वकाल 
बतलाया था। और यहाँ एक परिणाम की विवक्षा लेकर बात 
करने से उन दाब्दों का उपयोग नहीं किया; क्‍योंकि वर्तमान एक 
ही परिणाम लिया उसीमें उसका वर्तमान स्वकाल आ गया। 


वर्तमान वर्तनेवाला परिणाम पूर्वपरिणाम के अभावरूप ही है; 
इसलिये पूर्व के विकार का अभाव करू--ग्रह बात नहीं रहती; और 
वर्तमान में सतूरूप है इसमें भा फेरफार करना नहीं रहता । ऐसा 
समभने पर मात्र वर्तमान परिणाम की हृष्टि से परिणाम और परि- 
णामी की- एकता होने -पर सम््यक्त्व का उत्पाद होता है, उसमें पूर्व 
के मिथ्यात्व का व्यय है हो, मिथ्यात्व को दर नहीं करना पड़ता-। 
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किसी भी परिणाम को में नहीं वदल सक्ृता, मात्र जानता हुँ--ऐसा 
मेरा स्वभाव है;-इस प्रकार ज्ञानस्वभाव की प्रतोति में सम्यक्‍त्व- 
परिणाम का उत्पाद है, और उसीमें मिथ्यात्व का व्यय है ही । इसलिये 
मिथ्यात्व को दूर कहाँ और सम्पत्रत् प्रगट करूँ--पह वात्त हौ नहीं 
रहती । जहाँ ऐसी बुद्धि वहाँ उस समय का सतृपरिणाम स्वयं ही 
सम्यक्त्व के उत्पादकूप और मिथ्यात्व से व्ययरूप है, तथा एक-दूसरे 
के साथ सम्बन्धित परिणामों के अखण्डप्रवाहरूप से वह परिणाम 
प्रौव्य है । इस प्रकार प्रत्येक परिणाम उत्पाद-व्यय-प्रौव्ययुक्त सत्‌ है । 

जिस प्रकार वस्तु सत्‌ है उसी प्रकार उसका वर्तमान भी सत्‌ 
है। वस्तु के त्रिकाली प्रवाह में प्रत्येक समय का अंश सत्‌ है; वर्त- 
मात समय का परिणाम पूर्व के कारण नहीं है किन्तु पूर्व के अभाव 
से ही अपनेरूप से सप्‌ है। वह वर्तमान श्रृंश पर से नहीं किन्‍्तु 
अपने से है। प्रत्येक समय का वर्तमान अंद्य निरपेक्षकप से अपने से 
ही उत्पाद-व्यय--प्रौव्यरूप सत्‌ है । 

सर्वज्ञ के अतिरिक्त वस्तुस्वरूप का ऐसा वर्णन अन्यत्र नहों हो 
सकता। भाई : तू क्या करेगा ? जगत्त के तक्त्त सत्‌ हैं, उनको 
पहली पर्याय के कारण भी दूसरी पर्याय नहों होती, तव फिर ततृ 
उसमें क्‍या करेगा ? तू तो मात्र ज्ञाता रह ! इसके अतिरिक्त दूसरा 
कुछ मानेगा तो, वस्तु में तो कुछ भी फेरफार नहीं होगा किन्तु तेरा 
ज्ञान मिथ्या होगा । 


वस्तु का वर्तमान अंश है वह सत्‌ है;--इस प्रकार यहाँ तो 
वर्तमान प्रत्येक समय के परिणाम को सत्‌ सिद्ध करना है। द्रव्य के 
आधार से अंग है--पह वात इस समय नहीं लेना है। यदि द्रव्य 
के कारण परिणाम का सतपना हो तब तो सभी परिणाम एक 
समान ही हों; इसलिये द्रव्य के कारण परिणाम का सत्‌ है ऐसा 
न लेकर भ्रत्येक समय का परिणाम स्वयं सतू है और द्रव्य ही उस 
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वर्तमान परिणामंरूय से वर्तता हुआ सत्‌ है-ऐसा लिया है। प्रवाह 
का वर्तमान अंश उस अंश के कारण ही है। जहो ! प्रत्येक समय 
का अकारणीय सत्‌ सिद्ध किया है। समय समय का सत्‌ अहेतुक 
है। समस्त पदार्थों के तीनोंकाल के वर्तमान का प्रत्येक अश निर- 
पेक्ष सत्‌ है; ज्ञान उसे जैसे का तैसा-यथावत्‌ -जानता है, किन्तु बद- 
लता नहीं है। ज्ञान ने जाना इसलिये वह अंश वैसा है--ऐसी बात 
नहीं है। वह स्वयं सत्‌ है । 


वर्तमान परिणाम पूर्व परिणाम के व्ययरूप है, इसलिये वर्तमान 
परिणाम को पूर्व परिणाम की भी अपेक्षा नहीं रही, तब फिर पर- 
पदार्थ के कारण उसमें कुछ हो यह बात कहाँ रही ? केवलीभग- 
वान को पहले समय केवलज्ञान हुआ इसलिये दूसरे समय वह केवल- 
ज्ञान रहा-ऐसा नहीं है, किन्तु दूसरे समय के उस वर्तमान परिणाम 
का केवन्नजज्ञान उस समय के अंश से ही सत्‌ है। पहले समय के 
सत्‌ के कारण दूसरे समय का नहीं है। इसी प्रकार सिद्धभगवान 
को पहले समय की सिद्धपर्याय थी इसलिये दूसरे समय सिद्धपर्याय 
हुई-ऐसा नहीं है। सिद्ध में और समस्त द्रव्यों में प्रत्येक समय का 
अ्रंश सत्‌ है। 

यहाँ एक अंश के परिणाम के उत्पाद-व्यय-क्रौव्य में अपने अव- 
सर में-ऐसी भाषा का उपयोग नहीं किया; क्योंकि वर्तमान प्रव- 
तित एक परिणाम की बात है, और वर्तमान में जो परिणाम वर्तता 
है वही उसका स्वकाल है। तीनोंकाल के प्रत्येक परिणाम का जो 
वर्तमान है वह वर्तमान ही उसका स्वकाल है। अपने वर्तमान को 
छोड़कर वह आगें-पीछें नहीं होता । इस प्रकार वर्तमान प्रत्येक परि- 
णाम का , उत्पाद-व्यय-प्रौव्यवभाव है। 

छः '.. क्छ 
इस गाथा में अभीतक चार बोल आये :-- 
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(१ ) द्रव्य का अखण्ड प्रवाह एक है और उसके क्रमशः होने- 
वाले अंश सो परिणाम हैं । 


(२) उन परिणामों में अनेकता है, क्योंकि परस्पर व्यतिरेक है। 


(६) तीनोंकाल के परिणामों का पूरा दल हेकर समस्त परि- 
णामों में सामान्यरूप से उत्पाद-व्यय-पक्रौव्यपना कहा । 
(४) सम्पूर्ण प्रवाह का एक अंश लेकर प्रत्येक परिणाम में उत्पाद- 
व्यय-प्रौव्य कहे । ह ' 
-ऐसे चार प्रकार हुए। इस प्रकार परिणाम का उत्पाद-व्यय- 
श्रौव्यपना निश्चित करके, अब अन्त में परिणामी द्रव्य में उत्पाद- 
व्यय-प्रौब्य सिद्ध करते हें । 


इस प्रकार स्वभाव से ही त्रिलक्षण परिणामपद्धति में (परिणामों 
की परम्परा में) प्रवर्तमान द्रव्यस्वभाव का अतिक्रमण न करने से 
सत्त्व को त्रिलक्षण ही अनुमोदना | 


द्रव्य के समस्त परिणाम उत्पाद-व्यय-प्रौव्यस्वरूप हें, और उन 
परिणामों के क्रम में प्रवर्तमान द्रव्य भो उत्पाद-व्यय-प्रौव्ययुक्त ही है । 
यदि परिणाम की भाँति द्रव्य भी उत्पाद--द्रव्य--प्रौव्ययुक्त न हो तो 
वह परिणामों की परम्परा में वर्त ही नहीं सकता। जो द्रव्य है सो 
उत्पाद--व्यय--ध्रौव्यरूप समस्त परिणामों की परम्परा में वर्तता है 
इससे उसके भी उत्पाद--व्यय--श्रौग्य हें । परिणामों की पद्धति कही 
है अर्थात्‌ जिस प्रकार सांकल की कड़ियाँ आगे--पीछे नहीं होती उसी 
प्रकार परिणामों का प्रवाहक्रम नहीं बदलता; जिस समय द्रव्य का 
जो परिणाम प्रवाहक्रम में हो उस समय उस द्रव्य का वही परि- 
णाम होता है-दूसरा परिणाम नहीं होता । देखो, यह वस्तु के सत्‌- 
स्वभाव का वर्णन है। वस्तु का सत्स्वभाव है, सत्‌ उत्पाद-व्यय- 
प्रीव्ययृक्त परिणाम है, और उसे भगवान द्रव्य का लक्षण कहते हें-- 
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संत्‌ द्रव्य लक्ष णं।' तेरा स्वभाव जानेने का है। जैसा सत्‌ है वैसा 
तू जान। सत्‌ को उलटा-सीधा कंरने की बुद्धि करेंगा तो तेरे ज्ञान 
में मिथ्यात्व होगा । वस्तुर्यें सत्‌ हें और में उनका ज्ञाता हुँ--ऐंसी 
श्रद्धा होने के पश्चात्‌ अस्थिरता का विकल्प उठता है, किन्तु उसमें 
मिथ्यात्व का जोर नहीं आता। इसलिये ऐसी ज्ञान और ज्ञेय की 
श्रद्धा के बल से उस अस्थिरता का विकल्प भी टूटकर बीतरागता 
और केवलज्ञान होगा हो !--ऐसी यह अलौकिक बात है । 


यह विषय अत्यन्त सूक्ष्म, परम सत्य एवं गम्भीर है । 


सर्वज्ञदेव ने केवलज्ञान में वस्तु का स्वभांव जैसा है वैसा पूर्ण 
जाना, और वेसा हो वाणो में जा गया। जेसा वस्तु का स्वभाव है 
वैसा जानकर माने तो ज्ञान और श्रद्धा सम्यक हो; वस्तु के स्वभाव 
को यथावत्‌ न जाने तथा अन्य रोति से मानें तो सम्यकृज्ञान और 
सम्पक्थ्रद्धा नहीं होते, और उनके बिना ब्रत-तपादि सच्चे नहीं 
होते । वस्तु के स्वभाव की स्थिति क्‍या है और उसके नियर्म कैसे 
सत्य हैं, उसका यह वर्णन है। इसे समझाने के लिये ज्ञान में एकाग्र 
होने की आवद्यकता है । 


देखो, अभीतक क्‍या कहा गया है ? प्रत्येक चेतन और जड़पदार्थ 
स्वयं सत्‌ है,ः उसमें एक-एक समय में परिणाम होता है; वह परि- 
णाम उत्पाद-व्यय-प्रौव्ययुक्त है। मूल वस्तु त्रिकाल है, वह वस्तु 
असंयोगी-स्वयंसिद्ध है, वह किसी से निर्मित नहीं है और न कभी 
उसका नाश होता है; जब देखो तब वंह सत्रूप से वर्तमान वं्ते 


रही है । 


: प्रत्येक समय के परिणाम में उत्पाद-व्यय-प्रौव्य-होता है उसमें 
चेस्तु वर्ते रही है। प्रत्येक द्रव्य में तीनकाल के जितने समय हें उतने 
ही परिणाम हें। जैसे--स्॒र्ण के सौ वंर्ष लिये जायें तो उन सौ वर्षों 
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में हुई कड़ा, कुंडल, हार इत्यादि समस्त अवस्थात्रों का एक पिण्ड 
सोना है; उसी प्रकार प्रत्येक द्रव्य तीनकाल के समस्त परिणामों 
का पिण्ड है। वे परिणाम क्रमश:--एक के बाद एक होते हें | तीन- 
काल के समस्त परिणामों का प्रवाह वह द्वव्य का प्रवाहक्रम है, और 
उस प्रवाहक्रम का एक समय का अंश सो परिणाम है। तीनकाल के 
जितने समय हें उतने ही प्रत्येक द्रव्य के परिणाम हैं। उस प्रत्येक 
परिणाम में उत्पाद, व्यय और क्रौव्य-ऐसे तीन प्रकार सिद्ध किये 
हैं। अपने अपने निश्चित्‌ अवसर में प्रत्येक परिणाम उत्पाद-व्यय- 
प्रौव्यवाला है। किसी से किसी के परिणाम का उत्पाद हो या कोई 
परिणाम आगे-पीछे हो-यह बात तो यहाँ से कहीं दूर उड़ गई; 
कोई परिणाम आगें-पीछे नहीं होते इस निर्णय में तो सर्वेज्ता का 
निर्णय और ज्ञायक द्रव्य की दृष्टि हो जाती है । 


आत्मा में वर्तमान जो ज्ञानअवस्था है उस अवस्था में ज्ञानगुण 
वर्त रहा है, दूसरी अवस्था होगी तब उसमें वर्तमान वर्तेगा । और 
तीसरी अवस्था के समय उसमें भी वर्तमान वर्तेगा। इस प्रकार 
दूसरी-तीसरी-चौथो-सभी अवस्थाओं के प्रवाह का पिण्ड सो ज्ञान- 
गुण है। ऐसे अतच्तगू्णों का पिण्ड सो द्रव्य है। द्रव्य के प्रतिसमय 
जो परिणाम होते हैं वे परिणाम अपनो अपेक्षा से उत्पादरूप हें, पूर्व 
के अभाव की अपेक्षा से व्ययरूप हें, और अखण्ड प्रवाह में वर्तने- 
वाले अंशरूप से श्रौव्य हें। ऐसा उत्पाद-ब्यय-प्रोग्यवाला परिणाम 
है वह प्रत्येक द्रव्य का स्वभाव है; और ऐसे स्वभाव में द्रव्य नित्य 
प्रवर्तमान है इसलिये द्रव्य स्वयं भी उत्पाद-व्यय-प्रौव्यस्वभाववाला 
है-ऐसा अनुमोदन करना । 


प्रत्येक वस्तु पलटती हुई-नित्य है। यदि वस्तु अकेली नित्य 
ही हो तो उसमें सुख-दुःख इत्यादि कार्य नहीं हो सकते; और यदि 
वस्तु एकान्त 'पलटती' ही हो तो वह चत्रिकालस्थायी नहीं रह सकती, 
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दूसरे ही क्षण उसका सर्वथा अभाव हो जायेंगा। इसलिये बस्तुं 
अकेली नित्य, या अकेली पलटतो नहीं है, किन्तु नित्यस्थायी रहकर 
प्रतिक्षण पलठती है। इस प्रकार नित्य पलटती हुई वस्तु कहो था 
“'उत्पाद-व्यय-ध्रौव्ययुक्तं सत्‌” कहो, उसका यह वर्णन है। अल्प से 
अल्पकाल में होनेवाले परिणाम में वर्तंता-वर्तता द्रव्य नित्यस्थायी 
है। उसके प्रत्येक परिणाम में उत्पाद-व्यय-भ्रौव्ययना है-यह बात 
हो गई है। और वंह द्रव्य स्वयं भी उत्पाद-व्यय-प्रौ्यवाला है । 
-यह बात चल रही है । 


समस्त पदार्थ सत्‌ हैं। पदार्थ 'है-ऐसा कहते ही उसका सतृ- 
पना आ जाता है। पदार्थों का सतूपना पहले (७८ वीं गाथा में) सिद्ध 
कर चुके हैं। पदार्थ सत्‌ हैं और सत्‌ उत्पाद-व्यय-प्रौव्यसहित है। 
कोई भी वस्मु हो वह वर्तमान-वर्तमानरूप से वर्ततो रहेगो न ? 
कहीं भूत या भविष्य में नहीं रहेगी। वस्तु तो वर्तमान में ही वर्तंती 
है और वह प्रत्येक समय का वर्तमान भी यदि उत्पाद-ब्यय-प्रौन्‍्य- 
वाला न हो तो वस्तु का त्रिकाल परिवर्तनपना सिद्ध नहीं होगा । 
इसलिये प्रतिसमय होनेवाले उत्पाद-व्यय-प्रौव्यवाले परिणाम में 
ही वस्तु वर्तती है। जिस प्रकार द्वव्य त्रिकाली सतू है उसी प्रकार 
उसके तोनोंकाल के परिणाम भी प्रत्येक समय का सत्‌ है। प्रत्येक 
परिणाम को उत्पाद-व्यय-पश्रौव्ययुक्त सत्‌ सिद्ध करके, यहाँ परिणाम 
में वर्तनेवाले द्रव्य को उत्पाद-व्यय-प्रौव्ययुक्त सिद्ध करते हें । 


द्रव्य का एक वतंमान प्रवर्तित परिणाम अपने से उत्पादरूप है, 
अपने पहले के परिणाम की अपेक्षा से व्ययरूप है और अखण्ड प्रवाह 
में वह प्रौव्य है ।--इस प्रकार परिणाम उत्पाद-व्यय-प्रौव्यवाला 
है और उस परिणाम में द्रव्य वर्तता है इसलिये द्रव्य भी उत्पाद- 
व्यय-प्रौव्यंवाला ही है। परिणाम के उत्पाद-व्यय-पध्रौव्य सिद्ध 
करने से, उस परिणाम में वंर्तनेवाले परिणामी. के उत्पाद-व्यय- 
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भश्रौव्य सिद्ध हो ही जाते हैं इसलिये कहा है कि द्रव्य को चिलक्षण 
अनुमोदना । अनुमोदना अर्थात्‌ रुचिपूवेंक मानना, सानंद संमत करना । 


यदि समय-समय के परिणाम की यह वात समझ ले तो पर 
में खटपट करने का अहंकार न रहे और अकेले रागादि परिणामों 
पर भी दृष्टि न रहे किन्तु परिणामी ऐसे त्रिकाली द्रव्य की हृष्टि 
हो जाये; और द्वव्यहष्टि होने से आनंद का अनुभव हुए बिना न 
रहे । इसलिये कहा है कि....'सानंद संमत करना ।' 


जिस प्रकार त्रिकाली सत्‌ में जो चैतन्य है वह चैतन्य ही रहता 
है और जड़ है वह जड़ ही रहता है; चैतन्य मिटकर जड़ नहीं 
होता और न जड़ भिटकर चेतन्य होता है। उसी प्रकार एक समय 
के सत्‌ में भी--जो परिणाम जिस समय में सत्‌ है वह परिणाम 
उसी समय होता है-आगे-पीछे नहीं होता । जिस प्रकार त्रिकाली सत्‌ 
है उसो भ्रकार वर्तमान भी सतू है। जिम प्रकार त्रिकाली सत्‌ पल- 
टकर अन्यरूप नहीं हो जाता उसी प्रकार वर्तमान सत्‌ पलटकर भी 
भूत या भविष्यरूप नहीं हो जाता । तीनों काल के समय समय के 
वर्तमान परिणाम अपना स्वसमय (स्व-काल) छोड़कर पहले या पीछे 
के समय नहीं होते । जितने तीन काल के समय हें उत्तने ही द्रव्य के 
परिणाम हैं; उनमें जिस समय का जो वर्तमान परिणाम है वह 
परिणाम अपना वर्तमानपत्ता छोड़कर भूत या भविष्य में नहीं होता । 
बस ! प्रत्येक परिणाम अपने अपने काल में वर्तमान सत्‌ है। उस 
सत्‌ को कोई वदल नहों सकता | सत्‌ को बदलना माने वह मिथ्या- 
दृष्टि है; उसे ज्ञातास्वभाव की प्रतोति नहीं है। जिस प्रकार चेतन 
को बदलकर जड़ नहीं किया जा सकता उसी प्रकार द्रव्य के त्रिकाली 
प्रवाह में उस-उस समय के वर्तमान परिणाम को आगे-पीछे नहीं 
किया जा सकता | अहो ! लोगों को अपने ज्ञानस्वभाव की प्रतीति नहीं 
है इसलिये ज्ञेयों के ऐसे व्यवस्थितस्वभाव की प्रतीति नहीं बैठती । 
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जिस प्रकार वस्तु अनादि-अनंत हैं उसी प्रकार उसका प्रत्येक 
समय का वर्तमान भी प्रवाहरूप से अनादि अनंत है। वस्तु और 
वस्तु का वर्तमान--वह पहले-पीछें नहीं है। वस्तु का वत्तमान कब 
नहीं होता ? कभी भी वर्तमाव बिना वस्तु नहीं होती । दोनों ऐसे के 
ऐसे अनादि अन॑त हैं। तीनोंकाल में से एक भी समय के वर्तमान 
को निकाल दें तो त्रिकाली वस्तु ही सिद्ध नहीं हो सकती। तीनों 
काल के वर्तेमान का पिण्ड सो सत्‌ द्रव्य है, और उन तीनों काल 
का प्रत्येक वर्तमान परिणाम अपने अवसर में सत्‌ है, वह अपने से 
उत्पादरूप है, पूर्व की अपेक्षा से व्ययरूप और अखण्ड वस्तु के वर्त- 
 झानरूप से ध्रौव्यरूप है। ऐसे उत्पाद-व्यय--भ्रौव्ययुक्त परिणाम सो 
सत्‌ है और वह द्रव्य का स्वभाव है। ऐसे सत्‌ को कौन बदल 
सकता है? सत्र को जैसे का तैसा जान सकता है किन्तु उसे कोई 
बदल नहीं सकता । 


वस्तु के द्रव्य-गुण-पर्याय का जैसा स्वभाव है वैसा ज्ञान जानता है। 
अंश को अंशरूप से जानता है और त्रिकाली को त्रिकालीरूप से 
जानता है;--ऐसा स्वभाव जानने पर अकेले अंश को रुचि न रहने 
से त्रिकाली स्वभाव की रुचि की ओर श्रद्धा ढल जातो है। अंश को 
अंशरूप से और अंशी को अंशीरूप से श्रद्धा में लेने पर श्रद्धा का 
सारा बल अंश पर से हटकर त्रिकाली द्रव्य-गुण की ओर ढल॑ 
जाता है। यही सम्यग्द्शन है। 
द्रव्य, गुण और पर्याय-यह तीनों स्वज्ञेग हैं । एक समय में द्रव्य- 


गण -पर्याय. का पिण्ड वह सम्पूर्ण स्वज्षेय है। उसमें पर्याय एक 
समयपर्यन्त की है-ऐसा जानने से उस पर एक समयपर्यत का हो 
बल रहा; और द्रव्य भी त्रिकाली जानने से उस पर त्रिकाली बल 
आया, इसलिये उसीकी मुख्यता हुई और उसकी रुचि में श्रद्धा का 
बल ढल गया। इसं प्रकार स्वज्ञेय को जानने से सम्यक्त्व आ जाता 
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है। इसलिये इस ज्ञेय-अधिकार का दूसरा नाम समस्यक्त्व-अधिकार 
भी है । 


स्वज्ञेय परज्ञेय से बिलकुल भिन्‍न है। यहाँ राग भी स्वज्ञेय में 
आता है। समयसार में द्रव्यदष्टि को प्रधानतता से कथन है वहाँ 
स्वभावदृष्टि में राग की गौणता हो जाती है, इसलिये वहाँ तो “राग 
आत्मा में होता ही नहीं, राग जड़ के साथ तादत्म्यवाला है--ऐसा 
कहा जाता है। वहाँ दृष्टि अपैक्षा से राग को पर में डाल दिया 
और द्रव्य की दृष्टि कराई। और यहाँ, इस प्रवचनसार में ज्ञान 
अपेक्षा से कथन है, इसलिये सम्पूर्ण स्वज्ञेग बताने के लिये राग को 
भी खत्ञेय में लिया है। दृष्टि अपेक्षा से राग पर में जाता है और 
ज्ञान अपेक्षा से वह स्वज्ञेव में आता है; परन्तु राग में हो सज्ञेय 
पूरा नहीं हो जाता। रागरहित द्रव्य-गुण-स्वभाव भी स्वज्ञेय 
है। इस प्रकार द्वव्य-गुण-पर्याय तीनों को स्वज्ञेयरूप से जाना वहाँ 
राग में से एक्रत्ववुद्धि छुटकर रुचि का बल द्रव्य की ओर ढल गया। 
अकेले राग को सम्पूर्ण तत्त्व स्वीकार करने से स्वश्नय सम्पूर्ण प्रतीति 
में नहों आता था। और द्रव्य-गुण-पर्यायरूप सम्पूर्ण स्वज्ञेय को प्रतीति 
होने से उस प्रतीति का वल चिकाली की ओर वढ़ जाता है, इस- 
लिये त्रिकाली को मुख्यता होकर उस ओर रुचि का बल इलता है। 
इस प्रकार इसमें भी द्रव्यहप्टि आ जाती है। 


स्वन्नव्य-गुण-पर्याय यह सब मिलकर स्वज्ञेय है; राग भी स्वज्ञेय 
है। किन्तु ऐसा जानने से रुचि का वल राग से हटकर अंतर में ढल 
जाता है। त्रिकालो तत्त्व को भूलकर मात्र प्रगट अंश को ही स्वीकार 
करती थी वह मिथ्यारुचि थी; द्रव्य-गृण-पर्याय तीनों को ज्ञेयरूप 
जानकर अव्यक्त--शक्तिरूप अंतरस्वभावोन्मूख हो जाता है तभी 
स्वज्ञेय को पूर्ण प्रतोति में लिया है और तभी उसने भगवान कथित 
द्रव्य-गुण-पर्याय का स्वरूप सुना--ऐसा कहा जाता है-। 
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जैसे--गुड़ को गुड़हूप से जाने और विष को विषरूप से जाने 
तो वह ज्ञान बराबर है, किन्तु गृड़ को विषरूप से जानें और विष 
को गुड़रूप से जाने तो वह ज्ञान मिथ्या है। उसी प्रकार द्रव्य-गुण 
पर्याय त्तोनों मिलकर एक समय में सम्पूर्ण स्वज्ञेय है, उसमें द्रव्य 
को द्रव्यरूप से जाने, गुण को गृणहूप से जाने और पर्याय को 
पर्यायरूप से जाने तो ज्ञान सच्चा हो; किन्तु जैसा है वेसा न जाने 
या क्षणिक पर्याय को ही सम्पूर्ण ततक्त मान ले अथवा तो क्षणिक 
पर्याय को सर्ववा हो न जाने-तो वह ज्ञान सच्चा नहों होता । पदार्थ 
के सच्चे ज्ञान बिना श्रद्धा भो सच्ची नहीं होती, और ज्ञान-श्रद्धान 
बिवा सम्पकचारित्र, वीतरागता या मुक्ति नहीं होती। 


त्रिकाली तत्त्व को रुचि की ओर उन्मृख होकर सम्पूर्ण स्वज्ञय 
प्रतोति में आया तब परज्ञेय को जानने को ज्ञान की यथार्थ शक्ति 
विकसित हुई। ज्ञान की वर्तमान दशा रागसन्मुख रुककर उसे सम्पूर्ण 
स्वत्ञेय मानता थो वह ज्ञान मिथ्या था, उसमें स्व-परप्रकाशक ज्ञान- 
सामर्थ्य नहीं था। और ज्ञान की वर्तेमानदद्ा में अन्तर की सम्पूर्ण 
वस्तु को ज्ञेगय बनाकर उस ओर उन्मुख हो जाने से वह ज्ञान सम्यक्‌ 
हुआ, और उसमें स्व-परप्रकाशकशक्ति विकप्तित हुई। 


परिणाम के प्रवाहक्रम में वर्तेनेवाला द्रव्य है-ऐसा निर्िचित्‌ किया 
वहाँ रुचि का बल उस द्रव्य की ओर ढलने से रुचि सम्यक्‌ हो 
गई। उस पर्याय में राग का अंश वर्तता है वह भी ज्ञान के ख्याल 
से बाहर नहीं है, ज्ञान उसे स्व-शेयरूप से स्त्रोकार करता है। इस 
प्रकार सम्पूर्ण स्वज्ञेग को (द्रव्य-गृण को तथा विकारी-अविकारी पर्यायों 
को) स्वोकार करने से रुचि तो द्रव्य-गुण-पर्याय की ओर उन्मुख 
होकर सस्यक्‌ हो गई और ज्ञान में द्वव्य-ग ण-पर्याय तीनों का ज्ञान 
जउचा हुआ |-ऐसा इस ज्ञेग अधिकार का वर्शन है। 


ज्ञेय के तीनों अंशों को (--नवव्य-गुण-प्र्याय को) स्वीकार करे 
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वह ज्ञान सम्यक्‌ है, एक अंश को ही (राग को ही) स्वीकार करे तो 
वह ज्ञान मिथ्या है, और सर्वधा रागरहित स्वीकार करे तो वह 
ज्ञान भी मिथ्या है; क्योंकि रागपरिणाम भी साधक के वतंते हें, 
उन रागपरिणामों को स्व-ज्ञेयझप से न जाने तो रागपरिणाम में 
चर्तनेवाले द्रव्य को भी नहीं माना । 


रागपरिणाम भी द्रव्य के तीनकाल के परिणाम की पद्धति में 
आ जाता है; रागपरिणाम कहीं द्रव्य के परिणाम की परम्परा से पृथक 
नहीं है। तीनों काल के परिणामों की परम्परा में वर्त कर ही द्रव्य 
स्थित है । 


निगोद या सिद्ध-कोई भी परिणाम उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूप है, 
और उस परिणाम में द्रव्य वर्त रहा है। परिणाम की जो रीति है-- 
जो क्रम है--जो परम्परा है-जो स्वभाव है, उसमें द्रव्य अवस्थित है। 
वह द्रव्य अपने उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूप परिणशामरवभाव का अतिक्रम 
नहीं करता । यहाँ स्वभाव” कहने से शुद्ध परिणाम ही नहीं समभना, 
किन्तु विकारी या अविकारी समस्त परिणाम द्रव्य का स्वभाव है, 
और वह खज्ञेय में आ जाता है । और जो ऐसा जानता है उसे शुद्ध- 
परिणाम की उत्तत्ति होने लगती है। स्वज्ञेय में पर-ज्ञेय नहीं है और 
परज्ेय में स्वज्ञेय नहीं है-ऐसा जानने में ही वीतरागी श्रद्धा 
भ्रा जाती है। क्‍योंकि मेरा स्व-जशेय पर-शेयों से भिन्‍न है--ऐसा निर्णय 
करने से किसी भी परुज्ञेय के अवलम्बन का अभिप्राय नहीं रहा 
इसलियें ख-द्रव्य के अवलम्बन से सम्यकृश्रद्धा हुई । सम्पूर्ण द्रव्य सो 
परिणामी और उसका अंश सो परिणाम; उसमें पूर्ण परिणामी की 
श्रंतरहष्टि बिना परिणाम का सच्चा ज्ञान नहीं होता । परिणामों की. 
परम्परा को द्रव्य नहीं छोड़ता किन्तु उस परम्परा में ही वर्तता है; 
“इसलिये लक्ष का बल कहाँ गया !-द्रव्य पर। इस प्रकार इसमें 
भी द्रव्यदष्टि ही आ जाती है । 
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द्रव्य तो अनंत शक्ति का त्रिकाली पिण्ड है, और परिणाम तो 
एकसमयपरय्यन्त का अंश है;।--ऐसा जाना वहाँ श्रद्धा का बल अनंत 
शक्ति के पिण्ड की ओर ढल गया इससे द्रव्य की प्रतीति हुई, और 
द्रव्य-पर्याय दोनों का यथार्थ ज्ञान हुआ । 


प्रत्येक वस्तु अपने परिणामस्वभाव में वर्त रही है, उस परिणाम 
के तीन लक्षण (उत्पाद-व्यय-प्रौव्यात्मक) हैं; इसलिये उस परि- 
णाम में प्रवर्तित वस्तु में भी यह तीनों लक्षण आ जाते हैं, क्योंकि 
वस्तु का अस्तित्व परिणामस्वभाव से पृथक्‌ नहीं है। वस्तु 'है' ऐसा 
कहते ही उसमें उत्पाद-ब्यय-फ्रौव्य आ जाते हैं। उत्पाद-व्यय-प्रौव्य 
बिना (वस्तु है'-ऐसा सिद्ध नहीं होता । परिणाम 'है' ऐसा कहने से 
वह परिणाम भी उत्पाद-व्यय-प्रौव्यवाला है। “अस्तित्व (-सत्‌)' 
उत्पाद-व्यय-प्रौव्य के बिना नहों होता । इसलिये सच्त्व को त्रिलक्षण 
अनुमोदना । 


पहले यथार्थ श्रवण करके वस्तु को बराबर जाने कि-'यह ऐसा 
ही है' तो ज्ञान निःशक हो, और ज्ञान निःशक हो तभी अंतर में 
उसका मंथन करके निविकल्प .अनुभव करे। किन्तु जहाँ ज्ञान ही 
मिथ्या हो और ऐसा होगा या वैसा-ऐसी शंका में भूलता हो वहाँ 
अन्तर में मंथन कहाँ से होगा ? निःशंक ज्ञानरहित मंथन भी मिथ्या 
होता है, अर्थात्‌ मिथ्याज्ञान और मिथ्याश्रद्धा होती है। पहले वस्तु- 
स्थिति क्‍या है वह बराबर ध्यान में लेना चाहिये। वस्तु को बराबर 
ध्यान में लिये बिना किसका मंथन्त करेगा ? 

वस्तु परिणाम का उल्लंघन नहीं करती, क्योंकि परिणाम सत्‌ 
है। यदि वस्तु परिणाम का उल्लंघन करे तब तो 'सत्‌' का ही 
उल्लंघन करे, इसलिये वस्तु 'है' ऐसा सिद्ध न हो। वस्तु तीनों काल 
के परिणाम के प्रवाह में वर्तती है । 

अहो, यह तो सम्पूर्ण ज्ञेय का पिण्ड प्रतीति में लेने का मार्ग 
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कहो अथवा पूर्ण ज्ञायकपिण्ड की दृष्टि कहो; सम्यक नियतिवाद कहो 
या यथार्थ मोक्षमार्ग का पुरुषार्थ कहो, वीतरागतां कही अथवां तो 
धर्म कहो;--वह सब इसमें आ जाता है । 

श्री आचार्यदेव कहते हैं कि वस्तु का स्वभाव ही यह (उपरोक्‍ता- 
नुसार) है; ऐसा वस्तुस्वभाव आनंदपूर्वक मानना--संमत करना। जो 
ऐसे वस्तुस्वभाव को जाने उसे अपूर्व आनंद प्रगट हुए बिनों न रहे । 
जहाँ वस्तु को त्रिलक्षण जाना वहाँ आत्मा स्वयं सम्यक्‌ स्वभाव में 
ढले विना नहीं रहता;-वस्तु सम्यक्‌-स्वभावरूप परिणंमित होने 
पर अपूर्व आनंद का अनुभव होता ही है। इसलिये यहाँ कहा है 
कि ऐसे वस्तुस्वभाव को आनंद से मान्य करना । 

देखो, उस-उस परिणाम का वस्तु उल्लंघन नहीं करती, इसलिये 
हृष्टि कहाँ गई ? वस्तु पर दृष्टि गई; परिणाम-परिणामी की एकतों 
हुईं; इसलिये सम्पूर्ण सत्‌ एकाकार हो गया,--सम्पूर्ण स्वज्ञेय अभेद 
हो गया। ऐसे स्वज्ञेय को जानें और माने वहाँ वस्तुस्वभाव की 
सम्यकृप्रतीति और अपूर्वे आनंद का श्रनुभव हुए बिना नहीं रहता। 

जिस प्रकार केवलज्ञानी लोकालोक--ज्ेय को सत्‌ रूप से जानता है, 

उसी प्रकार सम्यक्हृष्टि भी उसे ज्ञेयरूप से स्वीकार करता है, और 
उसे जाननेवाले अपने ज्ञानस्वभाव को भी वह स्वज्ञेयरूप से स्वीकार 
करता है । वहाँ उसकी रुचि स्वभाववान्‌ ऐसे अंतरद्रव्य की ओर 
ढलती है, उस रुचि के बल से निविकल्पता हुए विना नहीं रहती; 
निविकल्पता में आनंद का अनुभव भी साथ ही होता है 

प्रश्न --कितने काल में कितने जीव मोक्ष में जाते हँ-ऐसी तो 
कोई वात इसमें नहीं आई ? 

उत्तर --इतने काल में इतने जीव मोक्ष जाते हँ-ऐसी गिनती 
को यहाँ मुख्यता नहीं है, किन्तु मोक्ष कैसे हो ? उसकी मुरय बात 
है.। स्रयं ऐसे यथार्थ स्वभाव को पहिचाने तो अपने को सम्यक्त्व 
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और वीतरागता हो, और मोक्ष हो जाये। आत्मा का मोक्ष कब 
होता हैं-ऐसी काल की मुृख्यता नहीं है, किन्तु आत्मा का मोक्ष 
किस प्रकार होता है यही मुख्य प्रयोजन है और इसीकी यह बात 
चल रही है। 


जिस प्रकार सत्‌ है उसी प्रकार स्वीकार करे तो ज्ञान सत्‌ हो 
और शांति आये। इस गाथा में दो सम-भंक्र [६६] हैं और वह 
भी दो नौ। नव प्रकार के क्षायिकभाव हें इसलिये नव का अंक 
क्षायिकभाव सूचक है और दो नव इकट्ट हुए इसलिये समभाव--वीत- 
रागता बतलाते हें;--क्षायिक सम्यक्त्व और क्षायिक चारित्र-दोनों 
साथ आ जायें ऐंसी अपूर्व बात है। अंक तो जो है सो है, किन्तु यहाँ 
अपने भाव का आरोप करना है न ! 


वर्तमान--वर्तमान प्रवत्तित परिणाम में वस्तु वर्त रही है, इसलिये 
सम्पूर्ण वस्तु ही वर्तमान में वर्तेती है। वह वस्तु उत्पाद-व्यय--प्रौव्य- 
वाली है। यहाँ उत्पाद-व्यय-प्रौव्य कहकर सत्‌ सिद्ध करते हैं। 


आत्मा सतू, जड़ सत्‌, एक द्रव्य के अनंत गृण सत्‌, तीन काल के 
स्व-अवसर में होनेवाले परिणाम सत्‌, प्रत्येक समय के परिणाम 
उत्पाद-व्यय-प्रौव्यात्मक सत्‌ ! बस, इस सत्‌ में कोई फेरफार नहीं” 
होता ।--ऐसा स्वीकार किया वहाँ “मिथ्यात्व को बदलकर सम्यक्त्व 
करूँ--यह बात नहीं रही । क्योंकि जिसने ऐसा स्वीकार किया उसने 
अपने ज्ञायकभाव को ही स्वीकार किया और वह जीव द्रव्यलभावो- 
न्मुख हुआ वहाँ वर्तमान परिणाम में सम्यक्त्व का उत्पाद हुआ, और 
उस परिणाम में पूर्व के मिथ्यात्परिणाम का तो अभाव ही हैं। 
पूर्व के तीत्र पापपरिणाम वर्तमान परिणाम में बाधक नहीं होते, क्योंकि 
वर्तमान में उनका अभाव है। “पूर्व के तीत्र पाप के परिणाम इस 
समय बाधक होंगे'-ऐसा जिसने माना उसको वह विपरीत मान्यता 
बाधक होती है, किन्तु पूर्व के पाप तो उसको. भी बाधक नहीं हें। 
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पूर्व के तीन्र पाप के परिणाम इस समय बाधक होंगे-ऐसा जिसने 
माना उसने द्रव्य को तिन्नस्‍क्षण नहीं जाना। यदि चिलक्षण द्ृब्य के त्रिलक्षण द्रव्य के 
वर्तमान उत्पादपरिणाम में पूर्वे परिणाम का व्यय है, इसलिये पूर्व 
माप ये या ब८ जा पाप लछ वे पस्नाप परिणाम बाघा देते हैँ ऐसा वह न माने, किन्तु प्रतिसमय के वर्त- किन्तु प्रतिसमय के च्ते- 
जिसके हैं ऐसे द्रव्य पर जायें; इसलिये द्र॒व्यदृष्टि में उसे वीतरागता 
का ही उत्पाद होता जाये [इस प्रकार इसमें मोक्षमार्ग आ जाता है। 


वीतराग या राग, ज्ञान या अज्ञान, सिद्ध या निगोद किसी भी 
एकसमय के परिणाम को यदि निकाल दें तो द्रव्य का सतूपना ही 
सिद्ध नहीं होता; क्योंकि उस-उस समय के परिणाम में द्रव्य वर्त रहा 
है, इसलिये अपने कऋ्मबद्धपरिणामों के प्रवाह में वर्तमान वर्त रहे 
द्रव्य को उत्पाद-व्यय-प्रौव्यवाला ही आनंद से मानना | 

स्व्रभाव में अवस्थित द्रव्य सत्‌ है--यह थात सिद्ध करने के लिये 
प्रथम तो उत्पाद-व्यय-प्रौव्ययुक्त परिणाम कहकर स्वभाव सिद्ध 
किया, और उस स्वभाव में द्रव्य नित्य अवस्थित है--ऐसा जभी 
सिद्ध किया । 

पहले परिणामों के उत्पाद-व्यय-प्रौष्य सिद्ध करने के लिये प्रदेशों 
का उदाहरण था, वह परिणाम की बात पूर्ण हुई॥ और अब द्रव्य 
के उत्पाद-व्यय-प्रीव्य मोतियों के हार का हृष्टान्त देकर समभायेंगे । 


पहले वर्तेमान को सिद्ध किया और फिर उस (वर्तमान में वर्तने- 
वाला' सिद्ध किया। परिणाम किसके ? परिणामी के । उत्पाद-व्यय- 
प्रौव्ययक्त वर्तमान परिणाम और उस परिणाम में वर्तनेवाला उत्पाद- 
व्यय-प्रौव्ययुक्त द्रव्य वह सम्पूर्ण स्वज्ञेय है। इसकी प्रतीति सो 
सम्पूण स्वज्नेय की प्रतीति है। सम्पूर्ण स्वश्ञेय की प्रतीति करने से 


रुचि का बल वर्तमान अंश पर से हटकर त्रिकाली द्रव्य की ओर 
ढलता है--यही सम्यकृदर्शन है । 
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परिणाम में उत्पाद-व्यय-प्रौव्ष निश्चित करने से भी हृष्टि द्रव्य 
पर जाती है, क्योंकि द्रव्य अपने परिणामस्वभाव को नहीं छोड़ता । 


' परिणाम स्वभाव में कौन वर्तता है ?--द्वव्य । 
परिणाम को कौन नहीं छोड़ता ?-<द्रव्य । 


इसलिये ऐसा निश्चित्‌ करने से दृष्टि द्रव्य पर जाती है, और 
द्रव्य-हष्टि होते ही परिरंशाम में सम्यक्त्व का उत्पाद श्रौर मिथ्यात्व 
का व्यय' हो जाता है। इस प्रकार द्वव्य की हृष्टि में ही सम्यक्त्व 
का पुरुषार्थ आ जाता है। इसके अतिरिक्त मिथ्यात्व दूर करने के 
लिये और सम्यकत्व प्रगट करने के लिये दूसरा कोई अलग पुरुषार्थ 
करना नहीं रहता। द्रव्यदष्टि ही सम्यक्दृष्टि है । ह 
छः 


जिसे धर्म करना हो उसे कैसा वस्तुस्वरूप जानना चाहिए--उसकी 
यह बात है। धर्म आत्मा की पर्याय है इसलिये वह आत्मा में ही 
होती है। आत्मा का धर्म पर से नहीं होता और न पर के द्वारा 
ही होता है। और पर्याय का धर्म पर्याय में से नहीं होता किन्तु 
: द्रव्य में से होता है; धर्म तो पर्याय में ही होता है किन्तु उस पर्याय 
द्वारा (पर्याय सस्मुख देखने से या पर्याय का आश्रय करने से) धर्म 
नहीं होता, किन्तु द्रव्य की सन्मुखता से पर्याय में धर्म होता है । 
पर का तो आत्मा में अभाव है इसलिये परसन्मुख देखने से धर्म 
नहीं होता । 


अब, जिसे अपनी अवस्था में धर्म करना है उसे अधर्म को दूरू 
करना है झोोर धर्मरूप होकर आत्मा को अखण्ड बनाये रंखना है । 
देखो, इसमें 'घर्मं करना है' ऐसा कहने से उसमें नवीन पर्याय के 
उत्पाद की स्वीकृति जा जाती है; अधर्म को दूर करना है-उस 
में पूर्व पर्याय के व्यय की स्वीकृति आ जाती है; और “आत्मा को 
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अखण्ड बनाये रखना है--इसमें अखण्ड प्रवाह की अपेक्षा से प्रौद्य 
का स्वीकार आ जाता है। इस प्रकार धर्म करने की भावना में वस्तु 
के उत्पाद-व्यय-प्रौव्यस्वभाव की स्वीकृति आ जाती है। यदि वस्तु 
में उत्ताद-उ्यय-प्रौज्य न हों तो अधर्म दूर होकर धर्म की उत्पत्ति न 
हो और आत्मा अखण्ड स्थित न रहे । और वे उत्पाद-उ्यय--भ्रौच्य 
भी यदि काल के छोटे से छोटे भाग में न हों तो एक समय में 
अधर्म दूर करके धर्म न हो सके । इसलिये धर्म करनेवाले को वस्तु 
को प्रतिसमय उत्पाद-व्यय-प्रोव्यस्वभाववाली जानना चाहिये । 


द्रव्य-गुण नित्य हैं और पर्याय क्षणिक है; उन तोनों को जान- 
कर नित्यस्थायी द्रव्य की ओर वर्तमान पर्याय को उन्मख किये बिना 
धर्म नहीं होता । वस्तु में अवस्था तो नवीन-नवीन होती ही. रहती 
है। यदि नवीन अवस्था न हो तो बर्म कैसे प्रगट हो ? और यदि 
पुरानी अवस्था का अभाव न हो तो अधघर्म कंसे दूर हो ? तथा परि- 
णामों में अखण्डरूप से ध्रौव्यता न रंहती हो तो द्रव्य स्थित कहाँ रहे ? 
इसलिये वस्तु में उत्पाद-व्यय-प्रीत्य- यह तोनों जानना चाहिये । उत्पाद- 
व्यय-ध्रोग्य यह लक्षण है और परिणाम लक्ष्य है; तथा परिणाम 
में वस्तु वर्तती है इसलिये वह वस्तु भो उत्ताद-ब्यय-प्रौष्य ऐसे 
त्रिलक्षणवाली ही है । 


कोई भो परिणाम लो तो प्रवाह को अखण्ड धारा में वह ध्रौब्य 
है, अपने स्वकाल अपेक्षा से उत्पादरूप है और पूर्व परिणाम अपेक्षा 
से व्ययकूप है। इस प्रकार परिणाम उत्पाद-व्यय-प्रौष्ययक्त सत है। 
उत्पाद-व्यय-श्रीव्य लक्षण है और परिणाम लक्ष्य है। परिणाम किसी 
अल्य पदार्थ के कारण नहीं होते किन्तु वे स्वयं अपने अवसर में सत 
हं। भगवान की वीतरागी मूति के कारण या ग़रु के उपदेश के कारंण 
जीव को राग के अथवा ज्ञान के परिणाम हुए--ऐसा नहीं है, तथा 
पर जीव दुःखी है इसलिये अपने को अनुकम्पा के भाव उत्पन्न हुए 
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ऐसा भी नहीं है। किन्तु जोव के प्रवाहक्रम में उस-उप्त भाववाले- 
परिणाम, सत्‌ हैं। किसी भी द्वव्य के परिणाम की अखण्ड घारा में 
एक भी समय का खण्ड नहीं पड़ता | यदि इस प्रकार परिणामों को: 
जानें तो उन परिणामों के प्रवाह में श्रवर्तमान द्वव्य को भी पहिचान 
ले, क्योंकि अपने परिणाम के स्व्रभाव को कोई द्रव्य नहीं छोड़ता- 
उल्लंघन नहों करता । 

ऐसा वस्तुस्वभाव समभे बिना कहीं बाहर से धर्म नहीं आ जायेगा। 
जैप्ते--लकड़ो के भारे बेचने से लखपति नहीं हुआ जा सकता किस्तु 
होरा-मारिएक की परख करना सीखे तो उसके व्यापार से लखपति 
होता है। (यह तो दृष्टान्त है।) उसी प्रकार अंतर के चेतन्य-हीरे 
को परखने की कला में ही धर्म को कमाई हो सकती है। इसके 
अतिरिक्त किन्‍्हीं बाह्य क्रिया-काण्डों से या शुभराग से धर्म की. 
कमाई नहीं होती । देखो, यह तो द्रच्यानुयोग का सूक्ष्म विषय है, 
इसलिये अन्तर में सूक्ष्म दृष्टि करे तो समझ में आ सकता है। 

वस्तु में जिस काल में जो परिणाम होता है वह सत्‌ है। तीन 
काल के परिणाम अपने अपने काल में सत्‌ हें और ऐसे परिणामों 
में द्रव्य वर्तमान वर्त रहा है । वह द्रव्य उत्पाद-व्यय-श्रौव्य ऐसे 
त्रिलक्षणवाला है। उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य ऐसे तीन भिन्‍न भिन्‍ने 
लक्षण नहीं हें किन्तु उत्पाद, व्यय और श्रौव्य यह तीनों मिलकर 
द्रव्य का एक लक्षण है। 

भाई ! अपने ज्ञान में तू ऐसा निर्णय कर कि द्रव्य में जिस 
समय जो परिणाम है उस समय वही सत्‌ है, उसका में ज्ञाता हूँ, 
उसमें कोई फेरफार करनेवाला नहीं हूँ. ।--ऐसा जानने से पर्याय के 
राग का स्वामित्व और अंशबुद्धि दूर हो जाती हैं और श्रौव्य के लक्ष 
से .सम्यक्त्व एवं वीतरागता होती है-यही धर्म है । 

प्रत्येक द्रंद्थ भिन्‍न-भिन्‍न है; उस भिन्न-भिन्न द्वव्य के उत्पाद- 
'व्यय-प्रौव्य द्वारा उस-उस द्रव्य की सत्ता पहिचानी जाती है। एक 
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द्रव्य के उत्पाद-द्वव्य-धौव्य द्वारा दूसरे द्रव्य की सत्ता नहीं जानी 
जाती । शरीर में रोटी नहीं आई उस परिणाम द्वारा पुदुगल द्वव्य की 
सत्ता जानी जाती है, किन्तु उसके द्वारा जीव के धर्मपरिणाम नहीं: 
पहिचाने जा सकते । रोटी नहीं आई वहाँ पुदुगल द्रव्य ही अपनी 
परिणामवारा में वर्तता हुआ उस परिणाम द्वारा लक्षित होता है 
और उस समय आत्मा अपने ज्ञानादि परिणामों द्वारा' लक्षित होता 
है। जिस द्रव्य के जो परिणाम हों उनके दारा उस द्रव्य को पहि- 
चानना चाहिए; उसके बदले एक द्र्य के परिणाम दूसरे द्रव्य ने 
किये-ऐसा जो मानता है उसने वस्तु के परिणामस्वभाव को नहीं 
जाना अर्थात्‌ सत्‌ को ही नहीं जाना है। वस्तु सत्‌ है और सत्‌ 
का लक्ष उत्पाद-व्यय-शौत्य है, इसलिये वस्तु में स्वभाव से ही प्रति 
समय उत्पाद-व्यय-श्रौव्य होते रहते हैँ, तो दूसरा उसमें क्या करेगा ? 


पा तो ज्ञाता रहकर वीतरागभाव करेगा, या फेरफार करने का 
अभिमान करके मिथ्याभाव करेगा, किन्तु पदार्थ में तो कुछ भी फेर- 
मिल - २५४४६ शशनशााभणणणणआआआ००%%७ ७७७७७ 
फार नहीं कर सकता । नहीं कर सकता । 


जीव के ब्रत करने के भावों के कारण द्वारिका नगरी जलने से 
वच गई, और कोई ब्रत करनेवाला नहीं रहा इसलिये द्वारिका नगरी 
जल गई--ऐसा जो मानता है उसे वस्तु -के स्वभाव की खबर नहीं 
है। अथवा तो-किसी जीव के क्रोध के कारण द्वारिका नगरी जल 
गई--ऐसा भी नहीं है। द्वारिका नगरी का प्रत्येक पुदूगल अपने 
परिणाम की धारा में वर्त रहा द्रव्य है। अपने प्रवाहक्रम में अपने: 
स्वकाल में उसके परिणाम हुए हैं। और ब्रत या क्रोधादि जीव के 
परिणाम हुए उसमें वह जीवद्रव्य वर्तता है। समस्त द्रव्य अपने अपने 
रिणाम में भिन्न-भिन्न वतेते हैँ । उनमे' एक के परिणाम के कारण: 
दूसरे के परिणाम हों या रुकें--ऐसा माननेवाला मढ़ है। भगवान 
कथित त्रिलक्षण वस्तुखभाव को उसने नहीं जाना है । 
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- “बच्तु प्रतिसमप्र अपने उत्ताद-व्यथ्-ञ्ोज्य को करेगी या पर के 
उत्पाद-व्यय-भ्रौव्य . करने जायेगो ? परवस्तु भी अपने स्वभाव से ही 
उत्पाद-व्यय--क्षौव्यवाली है। वस्तु अपने वर्तमान परिणाम का.उहलल॑- 
घन करके दूसरे .के परिणाम करने जायें--ऐसा कभी नहीं हो सकता । 
निमित्त के बल से उपादान के परिणाम हों यह वात इसमें कहीं 
नहीं रहती । प्रत्येक वस्तु स्वय नित्य परिणामी स्वभाववाली है-- 
'प्रिणमत करता हुआ-परिणमन करता हुआ ही नित्य स्वभाव है। 
ऐसे स्वभाव में सदैव विद्यमान वस्तु स्वयं उत्पाद-व्यय-प्रौव्यसहित है . 
“ऐसा सानंद मानना-अनुमोदन करना। 
& 


अब, मोतियों के हार का दृष्ठान्त देकर वस्तु के उत्पाद-व्यव- 
ओऔद्य समभाते हें :-- | 


जिस प्रकार--“जिसने (अमुक) लम्बाई ग्रहण की है ऐसे लटकते 
हुए मोती के हार में, अपने अपने स्थान में प्रकाशित समस्त मोतियों 
में, पीछे-पीछे के स्थानों में पीछे-पीछे के मोती प्रगट होने से और 
पहले-पहले के मोती प्रगट न होने से तथा सर्त्र परस्पर अनुस्यूत्ति 
का रदयिता डोरा अवस्थित होने से त्रिलक्षणपतना प्रसिद्धि पाता है.... 


हार में एक-दो मोती नहीं हें किन्तु अनेक मोतियों का हार है । 
और वह हार जैसा-तैसा नहीं पड़ा है किन्तु 'लटकता' हुआ लिया 
है। १०८ मोतियों का हार लिया जाये तो उसमें सभी मोती अपने 
अपने स्थान में प्रकाशित हैं और पीछे-पीछे के स्थान में पीछे-पीछे का 
'मोती प्रकाशित होता है, इसलिये उन मोतियों की अपेक्षा से हार 
का उत्पाद है। तथा एक के बाद दूसरे मोती को लक्ष में लेने से 
पहले का मोती लक्ष में, से छूट जाता है इसलिये पहले का मोत्ती 
दूसरे स्थान पर प्रकाशित नहीं होता इस अपेक्षा से हार का व्यय है। 
और सभी सोतियों में परस्पर सम्बन्ध 'जोड़नेवाला अखण्ड डोरा होने 
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से हार भौव्यरूप . है ।--इस प्रकार हार उत्पाद-व्यय-प्रौव्य ऐसे त्रिल- 
क्षणवाल्य निश्चित होता है। हार का प्रत्येक मोतों अपने-अपने स्थान 
में है; पहला मोती दूसरे नहीं होता, दूसरा मोती तीसरे नहों होता 
जो जहाँ है वहाँ वही है; पहले स्थान में पहला मोती है, दूसरे 
स्थान में दूसरा मोती है, और हार का अखण्ड डोरा सर्वत्र है. 
मोत्ो की माला फेरते समय पीछें-पीछे का मोती श्रेंगुली के स्पर्श से 
आता जाता है उस अपेक्षा से उत्पाद, पहले पहले का मोत्ती छुटता 
जाता है उस अपेक्षा से व्यय, और माला के प्रवाहरूप से प्रत्येक 
मोती में वर्तती हुई माला श्षौव्य है। इस प्रकार उसमें उत्पाद-व्यय- 
प्रौव्यकूप त्रिलक्षणपना प्रसिद्धि पाता है। इस प्रकार हृष्टान्त कहा, 
अब सिद्धान्त कहते हें :-- 

भोती के हार की भाँति, जिसने नित्यवृत्ति ग्रहण की है ऐसे 
रचित (परिणमित) द्रव्य में, अपने अपने अवसरों में प्रकाशित होते 
हुए (प्रगट होते हुए) समस्त परिणामों में, पीछे-पीछे के परिणाम 
प्रगट होने से और पहले पहले के परिणाम प्रगट न होने से तथा 
सर्वेत्र परस्पर अनुस्यूति रचयिता प्रवाह अवस्थित (-स्थायी) होने से 
ब्रिलक्षणपना प्रसिद्धि पाता है। 


दृष्ठान्त में अ्रमुक लम्बाईवाला हार था, रिद्धान्त में नित्यवृत्ति 
वाला द्रव्य है। | 


दृष्टान्त में लटकता हार था, सिद्धान्त में परिणमन करता हुआ 
द्रव्य है । ' 


दृष्ठान्त में मोतियों का अपना अपना स्थान था, सिद्धान्त में 
परिणामों का अपना-अपना अवसर है। 


उत्पाद-व्यय-भोव्यस्वभाव वाला संपूर्ण द्रव्य सत्‌ है, उसमें कहीं 
फ़ेरफार नहीं होता ।--इस प्रकार सस्पूर्ण सत्‌ लक्ष में आये बिना ज्ञान 
मे घये नहों. होता । जिसे. पर में कहों .फेरफार करने की बुद्धि है 
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उसका ज्ञान अधीर-आकुल-व्याकुल है, और सत्‌ जानने से कहीं भी 
फेरफार की बुद्धि नहीं रही इसलिये ज्ञान घीर होकर अपने में स्थिर 
हुआ-ज्ञातारूप से रह गया। ऐसे का ऐसा संपूर्ण द्रव्य उत्पाद-व्यय- 
प्रौव्यस्यभाव से सत्‌ पड़ा है-इस प्रकार द्रव्य पर दृष्टि जाने से 
सम्यक्त्व का उत्पाद और मिथ्यात्व का व्यय हुआ; और तत्पश्चात्‌ 
भी उस द्रव्य की सनन्‍्मुखता - से ऋ्रशः वीतरागता की वृद्धि होती 
जाती है ।-ऐसा धर्म है। 


प्रत्येक द्रव्य नित्य-स्थायी है। नित्य-स्थायी द्रव्य लटकते हुए 
हार की भाँति सदेव परिणमित होता है; उसके परिणाम अपने- 
अपने अवसर में प्रकाशित होते हैं । जिस प्रकार माला में मोतियों वा 
क्रम निश्चित जमा हुआ है;, माला फिराने से वह क्रम उल्ठा-सीधा 
नहीं होता। उसी प्रकार द्वव्य के तीनकाल के परिणामों का निश्चित 
स्व-अवसर है, द्रव्य के तीनकाल के परिणामों का अपना-अपना जो अवसर 
है उस अवसर में ही वे होते हें; भागे पीछे नहीं होते । ऐसा निश्चय 
करते ही ज्ञान में वीतरागता होती है। यह निश्चित करने से अपना 
वोयें पर से विमुख होकर द्रव्योन्मुख हो गया, पर्यायमूढ़ता नष्ट हों 
गई, और द्रव्य की सनन्‍्मृखता से वीतरागता की उत्पत्ति होने लगी। 
सामनेवाले पदार्थ के परिणाम उसके अवसर के अनुसार और मेरे 
परिणाम मेरे अवसर के अनुसार;--ऐसा निश्चित किया इसलिये 
पर में या स्व में कहीं भी परिणाम के फेरफार की वृद्धि न रहने 
से ज्ञान ज्ञान में ही एकाग्रता को प्राप्त होता है। उसीको धर्म और 
मोक्षमार्ग कहते हें। 


एक ओर केवलज्ञान और सामने द्रव्य के तीनकाल के स्व-अवसर में 
होनेवाले समस्त परिणाम; इनमें फेरफार होना है ही नहीं। लोग 
भी 'हाथ पर आम नहीं उगते'-ऐसा कहकर वहाँ धैर्य रखने को कहते 
हैं; उसी प्रकार 'द्रव्य के परिणाम में फेरफार नहीं होता'-- ऐसी वस्तुस्थिति 
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को प्रतीति करने से ज्ञान में घेय॑ आ जाता है॥ और जहाँ ज्ञान घधीर 
होकर स्वोन्मुख होने लगा वहाँ मोक्षपर्याय होते देर नहीं लगती । इस 
प्रकार क्रमबद्धपर्याय की प्रतीति में मोक्षमार्ग आ जाता है। 

द्रव्य के समस्त परिणाम स्व-अवसर में प्रकाशित होते हैं, यह 
सामान्यरूप से बात की, उसमें अबः उत्पाद-व्यय ध्रौष्य को उतारते 
हैं। द्रव्य जब देखो तब वर्तमान परिणाम में वर्तेता है। वर्तमान में 
उस काल के जो परिणाम हें उस काल में वही अकाशित होते हँ--- 
उनके पहले के परिणाम उस समय प्रकाशित नहीं होते | पहले परि- 
खणाम के उत्पाद-व्यय-प्रौद्य सिद्ध करते समय (वर्तेमान परिणाम पूर्व 
परिणाम के व्ययर्य हँ-ऐसा कहा थ्रा, और यहाँ द्रव्य के उत्पाद- 
व्यय-प्रौव्य सिद्ध करने में कथनशैली में परिवर्तन करके ऐसा कहा 
कि “वर्तमान परिणाम के समय पूर्व के परिणाम प्रगट नहीं होते; 
इसलिये उन पूर्व परिणामों को अपेक्षा से द्रव्य व्ययरूप है। जिस 
परिणाम में द्रव्य वर्त रहा हो उस परिणाम की अपेक्षा द्रव्य उत्पाद- 
रूप है, उप्के पूर्व के परिणाम--जोकि इंस समय प्रगट नहीं हेँ-- 
की अपेक्षा से द्रव्य व्ययरूप है, और समस्त परिणामों में अखण्ड बहते 
हुए द्रव्य के प्रवाह की श्रपेक्षा से वह श्रौव्यरूप है। इस प्रकार द्वब्य को 
त्रिलक्षणपना ज्ञान में निश्चित होता है | ऐसा ज्ञेयों दा :निर्णय करनेवाला 
ज्ञान स्व में स्थिर होता है, उसका नाम 'तत्त्वार्थ श्रद्धानं सम्यंग्दशनम्‌' है। 
..मोतियों की माला छेकर जप कर रहा हो, उसमें पहले एक - 
मोती अंगूलो के स्पर्श में आता है और फिर वह छुटकर दूसरा 
मोती स्पर्श में आता है, उस सम्रश्न पहला मोती स्पर्श में नहीं आता, 
इसलिये पहले मोती के स्पर्श की अपेक्षा से माला का व्यय हुआ, 
दूसरे मोती के स्पर्श की अपेक्षा माला का उत्पाद हुआ, और “माला 
रूप से प्रवाह चालू रहा इसलिये माला अ्रौव्य रही। 'इस -प्रकार एक 
के परचात्‌ एक--क्रमशः होनेवाले परिणामों में वर्तनेवाले- द्रव्य में भी 
उत्पाद, व्यय -और क्रौव्य समझना । | 


[३२३] 


कोई कहे कि. 'उत्पाद-व्यय तो पर्याय के ही होते हें और द्वव्य 
तो श्रौव्य ही है; उसमें परिणमन नहीं होता ।” तो ऐसा नहीं है । 
द्रव्य एकान्त नित्य नहीं है किन्तु नित्य--अनित्यस्वरूप है, इसलिये. 
परिणाम बदलने से उन परिणामों में वर्तनेवाला द्रव्य भी परिणमित 
होता है। यदि परिणाम का उत्पाद होने से द्रव्य भी नवीन परि- 
णामरूप्‌ से उत्पन्न होता हो तो द्रव्य भूतकाल में रह जायेगा अर्थात्‌ 


वह वर्तेमान-वर्तमानरूप नहीं वर्ते सकेगा, और उसका अभाव ही हो 
जायेगा । इसलिये परिणाम का उत्पाद-व्यय होनेसे द्रव्य भी उत्पाद-- 


व्ययरूप परिणमित होता ही है। द्रव्य के परिणमन के बिना परिणाम 
के उत्पाद-व्यय नहीं होंगे भौर द्रव्य की अखण्ड श्रौव्यता भी निश्चितृ 
नहीं होगी; इसलिये द्रव्य उत्पाद-व्यय--भ्रौव्यवाला ही है । “पर्याय 
में ही उत्पाद-व्यय हैं और द्रव्य तो भ्रौव्य ही रहता है, उसमें उंत्पाद-- 
व्यय होते हो नहीं-ऐसा नहीं है। परिणाम के उत्पाद-व्यय-प्लौद्य 
में प्रवर्तेमान द्रव्य भी एक समय में त्रिलक्षणवाला है। 

अहो ! स्व या पर प्रत्येक द्रव्य के परिणाम अपने-अपने काल में होते 
हैं । पर-द्वव्य के परिणाम उस द्रव्य के उत्पाद-व्यय-प्रौव्य से होते हें, 
और मेरे परिणाम मेरे द्रव्य में से क्रमानुसार होते हें ।--ऐसा निश्चित 
करने से पर द्रव्य के ऊपर से हृष्टि हट गई भर स्वोन्मुख हुआ । अब, 
स्व में भी पर्याय पर से दृष्टि हट गईं क्योंकि उस पर्याय में से पर्याय 
प्रगट नहीं होती किन्तु द्वव्य में से पर्याय प्रगट होती है, इसलिये द्रव्य 
पर हष्टि गई। उसे त्रिकाली सत्‌ की प्रत्तीति हुई । ऐसी त्रिकाली 
सत्‌ की प्रतीति होने से द्रव्य अपने परिणाम में स्वभाव की धारारूप 
बहता; और विभाव की धारा का नाश करता हुआ परिणमन करता है। 
इसलिये द्रव्य को त्रिलक्षण अनुमोदना । 

पहले परिणाम के उत्पाद-व्यय ध्रौव्य की बात की थी, और यहाँ 
द्रव्य के उत्पाद-व्यय-्ध्रौव्य .की बात की है । 
- द्रव्य की सत्तों अर्थात्‌ द्रव्य का अस्तित्व उत्पाद-व्यय-प्रौंब्येवाले 
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है । मात्र उत्पादरूप, व्ययरूप या श्रौव्यरूप द्वव्य की सत्ता नहीं है, 
किन्तु उत्पाद-व्यय-प्रौष्य ऐसो तीन लक्षणवाली ही द्रव्य की सत्ता 
है। उत्पाद, व्यय और प्रोव्य--ऐसी तीन पृथक्‌ू-पृथक सत्तायें नहीं 
हैं किन्तु वे तीनों मिलकर एक सच्चा है। ।॒ को 


पहले तो जो परिणाम उत्पन्न हुए वे अपनी अ्रपेक्षा से उत्पादरूप, 
पूर्व की अपेक्षा से व्ययवरूप और अखण्ड प्रवाह की अपेक्षा से भ्रौच्यरूप 
--ऐसी परिणाम की वात की थी; और यहाँ तो अब अन्तिम योग- 
फल निकालकर द्रव्य में उत्पाद-व्यय-भौव्य उतारते हुए ऐसा कहा 
है कि द्रव्य में पीछे-बीछे के परिणाम प्रगट होते हैं इससे द्वव्य का 
उत्पाद है, पहले-पहले के परिणाम उत्पन्न नहीं होते इसलिये द्रव्य 
व्ययरूप है, और सर्वेपरिणामों में अखण्डरूप से प्रवर्तमान होने से द्रव्य 
ही भोव्य है। इस प्रकार द्रव्य को त्रिल्नक्षण अनुमोदना । 


अहो ! समस्त द्रव्य अपने वर्तमान परिणामरूप से उत्पन्न होते 
है, पूर्व के परिणाम वर्तमान में नहीं रहते इसलिये पूर्व परिणामरूप 
से व्यय को प्राप्त हें और अखण्डरूप से समस्त परिणामों के प्रवाह में 
द्रव्य भौव्यरूप से वर्तते हें। बस, उत्पाद-व्यय-भ्रौव्यरूप से वर्तते 
हुए द्रव्य टंकोत्कीर्ण सत्‌ हें। ऐसे सत्‌ में कुछ भी आगे-पीछे नहीं 
होता। अपने ज्ञान में ऐसे टंक्ोत्कीर्ण सत्‌ को स्वीकार करने से, फेर- 
फार करने को बुद्धि तथा ऐसा क्‍यों” ऐसी विस्मयता दूर हुई, उसी 
में सम्यकृश्रद्धा और वीतरागता आ गईं। इसलिये ज्ञायकपना मोक्ष 
का मार्ग हुआ । 


_ यह वस्तुविज्ञान' कहा जा रहा है। पदार्थ का जैसा स्वभाव है 
वसा ही उसका ज्ञान करना सो पदार्थ॑विज्ञान है। ऐसे पदा्थविज्ञान 
के बिना कभी शांति नहीं होती । जहाँ, प्रत्येक वस्तु उत्पाद-ब्यय- 
भोव्यस्वभाववाली है-ऐसा जाना वहाँ वस्तु के भिन्‍नत्व की वाड़ बंध 
गईं। मेरे उत्पाद-व्यय-क्षौव्य में पर का अभाव है और पर के उत्पाद- 
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व्यय-छ्ौव्य में मेरा. अभाव है, भेरे द्रव्य-गुण-पर्याय में में, और पर 
के द्रव्य-गूण-पर्याय में पर--ऐसा निश्चित करने से पर के द्रव्य-गुण- 
पर्याय का , स्वामित्व छोड़कर स्वयं अपने द्रव्य-गुण-पर्याय का रक्षक 
हुआ स्व-द्रव्योन्मूख होने से स्वयं अपने द्वव्य-गुणु-पर्याय का . रक्षक 
हुआ अर्थात्‌ क्रौव्य द्रव्य के आश्रय से निर्मल पर्याय का उत्पाद होने 
लगा, वही धर्म है। पहले, पर को में बदल दू-ऐसा मानता था तब 
पराश्रयबुद्धि से विकारभावों की ही उत्पत्ति होती थी और अपने 
द्रव्य-गुण-पर्याय की रक्षा नहीं करता था;-इसलिये वह अधर्म था। 

आचार्यभगवान थे इस गाथा में सत्‌ को उत्पाद-व्यय-नौव्ययुक्त 
बतलाकर अद्भृत बात की है। वर्तमान-वर्ततान समय के परिणाम 
की यह बात है, क्‍योंकि सम्पूर्ण द्रव्य वर्तमान परिणाम में साथ ही 
वर्त रहा है। [यहाँ पूज्य स्वामीजी का आह्यय यह समझाने का है 
कि परिणाम और द्रव्य दोनों साथ ही हैं। द्रव्य कभी भी परिणाम 
से रहित नहीं होता, परिणाम कभी भी द्रव्य से रहित नहीं होता । 
परिणाम इस समय हुए और द्रव्य गतकाल में रह जाये ऐसा नहीं 
होता; और द्रव्य हैं किन्तु परिणाम नहीं है--ऐसा भी नहीं होता। 
इसलिये परिणाम और द्रव्य दोनों वर्तमान में साथ ही हें-ऐसा सम- 
भना] द्रव्य में स्वकाल में सदेव वर्तमान परिणाम होते हें;जब देखो 
तब द्रव्य अपने वर्तमान परिणाम में, हो. वर्त रहा है; ऐसे वर्तमान 
में प्रवर्तेमान द्रव्य की प्रतीति सो बीतराग्रता का मूल है। 

परिणाम का स्व-अवसर' कहा -वहाँ पंरिणाम का जो वर्तंन है 
वही उसका अवसर है; अवंसर और परिणाम दो पृथक्‌ वस्तुयें नहीं 
हैं। जिसका जो अवसर है उस समय वही परिणाम वर्तता है, उस 
परिणाम में वर्तता हुआ द्रव्य उत्पादरूप है, उससे पूर्व के परिणाम 
में द्रव्य नहीं वर्तता इससे वह व्ययरूप है और सर्वेन्न अखण्डपने की 


अपेक्षा से द्रव्य क्रौब्य है। इस प्रकार उत्पाद-व्यय-पफ्रौव्यरूप त्रिलक्ष- 
पना प्रसिद्धि पाता है। 
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जीव और अजीब समंस्‍्त द्र॒वंय और उनके अनादि-अनंत परिणाम 
सत हैं, वह सत्‌ स्वयंसिद्ध है, उसका कोई दूसरा रचयिता या परि- 
णमन करानेंवाला नहीं है। जिसप्रकार कोई द्रव्य अपना खरूप छोड़- 
कर अन्यरूप नहीं होता, उसी प्रकार द्वव्य के कोई परिणाम भी 
आंगे-पीछ नहीं होते । द्रव्य में अपने काल में प्रत्येक परिणाम उत्पन्न 
होता है, पूर्व के परिणाम उत्पन्त नहीं होते और द्रव्य अखण्ड घारा।- 
रूप बना रहता है |-ऐसे उत्पाद-व्यय--प्रौव्यस्वभाववाले द्रव्य को 
जानने से, अपने ज्ञायकस्वभाव की प्रतीति होती है, और उस ज्ञायक- 
स्वभाव 'की सन्मुखता से भगवान आत्मा स्वभावधारा में बहता है, 
विभावधारा से व्यय को प्राप्त होता है और उस प्रवाह में स्वयं 
अखण्डरूप से ध्रवर रहता है; इस प्रकार वीतरागता होकर केवलज्ञान 
और मुक्ति होती है। । 

अहो ! मुक्ति के कारणभूत ऐसा लोकोत्तर वस्तुविज्ञान समभाने- 

वाले संतों को शत-शत वंदन हो ! 
| गाथा ९९ टीका समाप्त | 

भव्य श्रोताजनों को तत्कालवोधक भगवान श्री गृरुवाणी माता 

की जय हो ! 


2 
पदार्थ का परिणामस्वभाव 
& प्रवचनसार गाथा ६६ भावार्थ # 
प्रत्येक द्रव्य सदेव स्वभाव में रहता है इसलिये 'सत्‌' है। वह 
स्वभाव उत्पाद--व्यय-भ्रौव्यस्वरूप परिणाम है । प्रत्येक वस्तु तीनोंकाल 
अपने स्वभाव में अर्थात्‌ अपने परिणाम में रहती है। सुबर्ण अपने 
कुण्डल, हार आदि परिणाम में वर्तंता है; कुण्डल, हार आदि. परि- 
णामों से सुवर्ण पृथक नहीं वर्तता। उसी प्रकार. प्रत्येक: पदार्थ अपने 
वत्तमान वर्तते हुए परिणाम में वर्तता है, अपने परिणाम से: पृथक 
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कोई द्रव्य नहीं रहता । कोई भी पदार्थ अपने परिणामस्वभाव का 
उदलघन .करके पर के परिणाम का रपर्श नहीं करता, और परवस्तु 
उसके परिणाम का उल्लंघन करके अपने को ग्पर्श नहीं करती । 
प्रत्येक वस्तु भिन्‍न-भिन्‍न अपने अपने परिणाम में ही रहती है।.आत्मा 
अपने ज्ञान या रागादि परिणाम में स्थित है, किन्तु शरीर की अवस्था 
में आत्मा विद्यमान नहीं है । शरीर की अवस्था में पुद्गल विद्यमात 
हैं। शरीर के अनंत रजकणों में भी वास्तव में प्रत्येक रजकण भिन्‍व- 
भिन्‍न अपनी अपनी अवस्था विद्यमान है । ऐसा वस्तुस्वमाव 
देखनेवाले को पर में कहीं भी एक्रत्वबुद्धि नहीं होती और पर्याय- 
बुद्धि के राग-हेष नहीं होते । 


आत्मा और प्रत्येक पदार्थ प्रतिसमय अपनों नई अवस्थारूप . उत्पन्त- 
होता है, पुरानी. अवस्थारूप से व्यय को प्राप्त होता है और अखण्ड 
वस्तुरूप से भोव्य रहता है। प्रत्येक समय के परिणाम उत्पाद-व्यग्र-- 
भोव्य सहित हें--ऐसे परिणाम सो स्वभाव है और वस्तु स्वभाववान्‌ 
है। स्वभाववान-द्वव्य अपने .परिणामस्व॒भाव में स्थित है। कोई भी 
वस्तु अपना .स्वभाव छोड़कर दूसरे के स्वभाव में वर्ते अथवा तो दूसरे 
के स्वभाव को करे-ऐसा कभी नहीं होत।। शरीर को अवस्थायें हें 
वे .पुद्गल के परिणाम हैं, उनमें पुदूगल वर्तते हैँ, आत्मा उनमें नहीं 
बर्तता; तथापि -आत्म। उस शरोर को अज्स्या में कुछ करता है-- 
ऐसा जिसने माना उसकी. मान्यता मिथ्या है। जिस प्रकार अफीम को 
कड़वाहट आदि के उत्पाद-व्यय-क्रोव्यपरिणाम में अ्रफीम ही विद्यमान 
है, उप्तमें कहों गुड़ विद्यमान नहों है, ओर गृड़ के मिठास आदि के 
उत्पाद-व्यय-धौव्यपरिणाम में गुड़ ही विद्यमान है, उसमें कहों श्रफीम 
विद्यमान नहीं है। उसी प्रकार आत्मा के ज्ञान आदि के उत्पाद-ब्यय- 
'प्रौव्यपरिणामस्वभाव में आत्मा विद्यमान है, उनमें कहीं इन्द्रियाँ या 
दरीरादि विद्यमान नंहीं हें; इंसलिये उनसे आत्मा ज्ञात नहीं होता 
और पुद्गल के शरीर आदि के उत्पोद-व्यय>क्षौव्यपरिणामस्वभाव में 
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पुद्गल ही विद्यमान है, उनमें कहीं आत्मा विद्यमान नहीं है; इसलिये 
आत्मा शरीरादि की क्रिया नहीं करता। इस प्रकार प्रत्येक पदार्थ 
अपने अपने स्वभाव में ही विद्यमान है। बस, ऐसे पदार्थ के स्वभाव 
को जानना सो वीतरागी विज्ञान है, उसीमें धर्म आता है। 


प्रत्येक पदार्थ की मर्यादा-सीमा अपने-अपने स्वभाव में रहने की 
है; अपने स्वभाव की सीमा से वाहर निकलकर पर में कुछ करे-- 
ऐसी किसी पदार्थ की दवित नहीं है ।--ऐसी वस्तुर्थिति हो तभी प्रत्येक 
तत्त्व अपने स्वतंत्र अस्तित््वरूप से रह सकता है। यही वात अस्ति- 
नाधछ्तिरूप अनेकान्त से कही जाये तो, प्रत्येक पदार्थ अपने स्वचतुष्टय 
से (द्रव्य-क्षेत्र-काल और भाव से) अस्तिरूप है, और पर के चतुष्टय 
से वह नास्तिरूप है। इस प्रकार प्रत्येक तत्त्व भिन्‍न-भिन्‍न स्थित है 
“ऐसा निश्चित करने से स्वतत्त्व को परतत्त्व से भिन्‍न जाना, और 
अपने स्वभाव में प्रव्तमान स्वभाववान्‌ द्वव्य की हृष्टि हुई; यही 
सम्यक्रुचि, सम्यकूज्ञान और वीतरागता का कारण है । 


जैसी वस्तु हो उसे वैसा ही जानना सो सम्यग्जञान है। जिस 
प्रकार लौकिक में गुड़ को गुड़ जानें और अफीम को अफीम जाने 
तो गुड़ और अफोम का सच्चा ज्ञान है, किन्तु यदि गुड़ को अफीम: 
जाने या अफीम को गुड़ जाने तो वह मिथ्याज्ञान है। उसी प्रकार 
जगत के पदार्थों में जड़-चेतन प्रत्येक पदार्थ स्वयं अपने उत्पाद-ब्यय- 
-भौव्यस्वभाव से स्थित है--ऐसा जानना सो सम्यकज्ञान है, और एक 
पदार्थ में दूसरे पदार्थ के कारण कुछ होता है--ऐसा माने तो वह 
मिथ्याज्ञान है; उसने पदार्थ के स्वभाव को जैसा है वैसा नहीं जाना, 
किन्तु विपरीत माना है । 


आत्मा का 'ज्ञायक स्वभाव है और पदार्थों का 'शेय” स्वभाव 
है; पदार्थों में फेरफार-आगेपीछे हो ऐसा उनका स्वभाव नहीं है; 
और उनके स्वभाव में कुछ फेरफार करे ऐसा ज्ञान का स्वभाव नहीं 
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है। जिस प्रकार आँख अफीम को - अफीमरूप से और गुड़ 
को गुड़रूप से देखती है; किन्तु अफीम को बदलकर गुड़ नहीं बनाती 
झौर गृड़ को बदलकर अ्रफीम नहों बनातो; और वह अफीम भी 
अपना स्वभाव छोड़कर गुड़रूप नहों होती तथा गृड़ भी अपना स्वभाव 
छोड़कर अफीमरूप नंहीं होता । उसी प्रकार आत्मा का ज्ञानस्वभाव 
समस्त स्व-पर ज्ञेयों को यथावत्‌ जानता है, किन्तु उनमें कहीं कुछ 
भी फेरफार नहीं करता। और ज्ञेय भी अपने स्वभाव को छोड़कर 
अन्यरूप नहीं होते । बस, ज्ञान और ज्ञेय के ऐसे स्वभाव की प्रेतीति 
सो वीतरागी श्रद्धा है, ऐसा ज्ञान सो वीतरागी विज्ञान है। 


स्वतंत्र ज्ञेयों को यथावत्‌ जानना सो सम्यकज्ञान की क्रिया है। 
शान क्या कार्य करता है ?-जानने का कार्य करता है। इसके अति-; 
रिक्त कहीं फेरफार करने का कार्य ज्ञान नहीं करता। प्रत्येक पदार्थ. 
स्वयंसिद्ध सत्‌ है, और उसमें पर्यायधर्म है; वे पर्यायें उत्पाद-व्यय- 
भ्रौव्यस्वभाववाली हैं । इसलिये पदार्थ में प्रतिसमय पर्याय के उत्पाद- 
व्यय-प्रौव्य होते हें उनमें वह पदार्थ वर्ते रहा है। इस प्रकार 
स्वतंत्रता को न जाने तो उसने द्रव्य की स्वतंत्रता को भी नहीं जाना 
है; . क्योंकि 'सत्‌” अपने परिणाम में वर्तंता हुआ स्थित है। यदि वस्तु. 
स्वयं स्थित रहने के लिये दूसरे के परिणाम का आश्रय माँगे तो 
चह वस्तु ही 'सत्‌' नहीं रहती । 'सत्‌' का स्वभाव अपने ही परिणाम 
में प्रवतेत करने का है। सत्‌ रबय॑ उत्पाद-व्यय-प्रौव्यात्मक है । 
सत्‌ के अपने परिणाम का उत्पाद यदि दूसरे से होता हो तो वह 
स्वयं 'उत्पाद-व्यय-भ्रौव्ययुकततं सत्‌' ही नहीं रहता । इसलिये उत्पाद-« 
व्यय-भ्रौव्ययुक्त सत्‌ है--ऐसा मानते ही परिणाम की स्वतंत्रता की 
स्वीकृति तो आ ही गई। और, परिणाम परिणाम में से नहीं, किन्तु 
परिणामी (द्रव्य) में से आते हें इसलिये उसकी दृष्टि परिणामी पर 
गई, वह स्व-नऋव्य के सनन्‍्मुख हुआ, स्व-द्रव्य की सन्‍्मुखता में सम्यक्‌- 
श्रद्धा-शान-चारित्र की उत्पत्ति होती है, वह मोक्ष. का कारण है। 
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प्रदन-- सोना और ताँबा--दोनों का मिश्रण होने पर तो वे एक- 
दूसरे में एकमेक हो गये हैं न ? 

उत्तर-- भाई ! वस्तुस्थिति को समझो | सोना और तांबा कभी 
एकमेक होते ही नहीं । संयोगहष्टि से सोना और ताँबा एकमेक हुए 
ऐसा कहा जाता है, किन्तु पदार्थ के स्वभाव की हृष्टि से तो सोना 
और तांवा कभी एकमेक हुए ही नहीं हैं, क्योंकि जो सोने के रज- 
कण हैं वे अपने सुवर्णे-परिणाम में हो वर्तते हें और जो ताँवे के 
रजकरा हैं वे अपने तांबा-परिणाम में हो वर्तते हें; एक रजकण 
दूसरे रजकण के परिणाम में नहों वर्तत। | सोने के दो रजकणों में 
से भी उसका एक रजकण दूसरे में नहीं वर्तता। यदि एक पंदार्थ 
दूसरे में और दूसरा तीसरे में मिल जायें, तब तो जगत में कोई 
स्वतंत्र वस्तु ही न रहे । सोना और ताँबा “मिश्र हुआ ऐसा कहने 
से भी उन दोनों की भिन्‍तवता हो सिद्ध होती है, क्योंकि 'मिश्रण' दो 
का होता है, एक में 'मिश्रण' नहों कहलाता | इसलिये मिश्रण कहतें 
ही पदार्थों का भिन्‍न-भिन्‍न अस्तित्व सिद्ध हो जाता है। 


प्रत्येक वस्तु अपने स्वभावरूप से सत्‌ रहती है, दूसरा कोई विप- 
रौत मानें तो उससे कहीं वस्तु का खभाव बदल नहीं जाता। कोई 
अफीम को शुड़ माने तो इससे कहीं अफीम की कड़वाहट द्र नहीं हो 
जायेगी; अफीम को गुड़ मानकर खाये तो उसे कड़वाहट का ही 
अनुभव होगा । उसी प्रकार तत्त्व को जैसे का तैसा स्वतंत्र न मान- 
कर पर के आधार से स्थित माने तो, कहीं वस्तु तो पराधीन नहीं 
हो जाती, किन्तु उसने सत्‌ को विपरीत मान्यता की इसलिये उसका 
ज्ञान मिथ्या होता है; और उस मिथ्याज्ञान के फल में उसे चौरासी 
का अवतार होता है। कोई जीव पुण्य का शुभराग- करके ऐसा माने 
कि में धर्म करता हूँ, तो कहीं उसे राग से धर्म नहीं होगा, किन्तु 


उसने वस्तुस्वकहूप को विपरीत जाना' है, इसलिये उस अज्ञान के फल 
उसे चौरासी के अवतार में परिभ्रमण करना पड़ेगा । 
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परिणाम ख़भाव है और स्वभाववान्‌ द्रव्य है;-ऐसा जानकर 
स्वभाववान्‌ द्रव्य की रुचि होते ही सम्यक्त्व का उत्पाद, उसी समय 
सिथ्यात्व का व्यय और अखण्डरूप से आत्मा की प्रवता है। 


प्रत्येक वस्तु 'सत्‌' है; 'सत्‌' त्रिकाल स्वयंत्रिद्ध है। यदि सत्‌ 
त्रिकाली व हो तो वह. असत्‌ सिद्ध होगा। किन्तु वस्तु कभी असत्‌ 
नहीं होती । वस्तु त्रिकाल है इसलिये उसका कोई कर्ता नहीं है, 
क्योंकि त्रिकाली का रबयिता नहीं होता । यदि रचयिता कहो तो 
उससे पूर्व वस्तु नहीं थी-ऐसा सिद्ध होगा, अर्थात्‌ वस्तु का नित्य- 
पना नहीं रहेगा। वद्सु निकाल सत्‌ है, और वह वस्तु परिणामस्व- 
भाववाली है; त्रिकाली द्रव्य ही अपने तीनोंकाल के वर्तमान-वर्तमान 
परिणामों का रचता करता है, वे परिणाम भी स्व-अवसर में सत्त 
हैं, इसलिंये-उन परिणामों का रचयिता भी दूसरा कोई नहीं है। 
जिस प्रकार त्रिंकालो द्रव्य का कर्ना कोई-ईश्वर भ्रादि-नहीं है, उसी 
प्रकार उस त्िकाली द्रव्य के वर्तमान परिणाम का कर्ता भी कोई 


दूसरा (निर्मित्त, कर्म या जोव आदि) नहों है। अपने प्रत्येंके समेये 
के उत्पाद-व्यय-प्रौव्य में स्थित रहता है इसलिये द्रव्य सतूं है। यदि 


द्रव्य दूसरे के उत्पाद-व्यय-प्रीव्य का अवलम्बन करे तो .वह स्वयं 
सत्‌ नहीं रह सकता | इसलिये जो जीव द्रव्य को यथार्थतया “सतत 
जानता हो वह द्रव्य का या द्रव्य की किसी पर्याय का कर्ता दूसरे 
को नहीं मानता; द्रव्य का या द्रव्य को किसी पर्याय का कर्ता दूसरे 
को मानें उप्त जोव ने वास्तव में 'सत्‌' को नहीं जाना है। 
अहो ! वस्तु के सत्‌ स्वभाव को जाने बिना वाह्य क्रिया-काण्ड के 
लक्ष से अनंतकाल बिता विया, किन्तु वस्तु का स्वभाव सत्‌ है उसे 
नहीं जाना इसलिये जीव संसार में परिभ्रमण कर रहा है । 
| वस्तु परिणाम में परिणमत करती है, वह परिणाम से पृथक्‌ 
नहीं रहती । प्रत्येक समय के परिण(म के समय सम्पूर्ण वस्तु साथ 
में वर्त रही है-ऐसा जाने तो अपने को क्षणिक राग जितना मान- 
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कर उस समय सम्पूर्ण वस्तु रागरहित विद्यमान है-उंसका विश्वास 
करे; इससे राग की रुचि का बल टूठकर सम्पूर्ण वस्तु पर रुचि का 
बल ढला, अर्थात्‌ सम्यक्रुचि उत्पन्त हुई; राग और आत्मा का भेद- 
ज्ञान हुआ। में पर में वहीं वर्तता, मेरे परिणाम में पर वस्तु नहीं 
वर्तती, किन्तु में अपने परिणाम में ही वर्तता हँ;--इस प्रकार परिणाम 
और परिणामी की स्वतंत्रता जानने से रुचि पर में नहीं जाती, 
परिणाम पर भो: नहों रहती किन्तु परिणामी द्वव्य में प्रविष्ट हो 
जाती है, अर्थात्‌ सम्यक्रुचि होती है 


'वस्तु परिणाम में वर्तती है।! बस ! ऐसा निश्चित करने में 
पर्यायवुद्धि दूर होकर वस्तुदृष्टि हो जाती है; उसीमें वीतरागता 
विद्यमान है। मेरी भविष्य की केवलज्ञानपर्याय में भी यह द्रव्य ही 
वर्तेगा;--इसलिये भविष्य की केवलज्ञानपर्याय को देखना नहीं रहा, 
किस्तु द्रव्यसन्मुख ही देखना रहा। द्रव्य की सन्मुखता में अल्पकाल में 
केवलज्ञान हुए बिना नहीं रहता। 


अहो ! में अपने परिणामस्वभाव में हूँ, परिणाम उत्पाद-व्यय- 
भ्ौव्यस्वरूप है, उस्रोमें आत्मद्रव्य वर्तता है--इस प्रकार स्व-वस्तु की 
दृष्टि होने से पर से लाभ-हानि मानने का मिथ्याभाव नहीं रहा, 
वहाँ सम्परज्ञान पर्यायरूप से उत्पाद है, मिथ्याज्ञान पर्यायरूप से व्यय 
है और ज्ञान में अखण्ड परिणामरूप से श्रोव्यता है। इस प्रकार इसमें 
धर्म आता है । ग 


परिणामी के परिणाम हँ-ऐसा न मानकर जिसने पर के 
कारण परिणामों को माना उसने परिणामी को हृष्टि में नहीं लिया, 
किन्तु अपने परिणाम पर करता है--ऐसा माना इसलियें स्व-पर को 
एक मात्रा; इसलिये वह सिथ्याहष्टि है। परिणाम परिणमी. के हें-- 
इस प्रकार परिणाम और परिणामी की रुचि में स्वद्रव्य की -सम्यक्‌- 
रुचि उत्पन्त होकर मिथ्यारुचि का नाश हो जाता है । 
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देखो, यह वस्तुस्थिति का वर्णन है।. जैनदर्शन कोई वाड़ा या कल्पना 
नहीं है किन्तु वस्तुयें जिस स्वभाव से हैं वैसी संर्वज्ञ भगवान ने देखी हें, 
और वही जैनदशेन में कही हैं। जैनदर्शन कहो या वस्तु का स्वभाव 
कहो ।--उसका ज्ञान कर तो तेरा ज्ञान सच्चा होगा और भव 
का परिभ्रमण दूर होगा । यदि वस्तु के स्वभाव को विपरीत मानेगा 
तो असत्‌ वस्तु की मान्यता से तेरा ज्ञान मिथ्या होगा और परिभ्रमण 
का अंत नहीं आयेगा; क्योंकि मिथ्यात्व ही सबसे महान पाप माना 
गया है; वही अनंत संसार का मूल है। 

उत्पाद -व्यय-प्रौव्ययुक्त परिणाम है वह स्वभाव है, और स्वभाव 
है वह स्वभाववान्‌ के कारण है।--इस प्रकार स्वभाव और स्वभाव- 
वान्‌ को हृष्टि में लेने से, पर के उत्पाद-ब्यय-प्रीव्य को में करूँ या 
भेरे उत्पाद-व्यय-प्रौव्य को पर करे यह बात नहीं रहती, इसलिये 
स्वयं. अपने स्वभाववान्‌ की ओर उन्मुख होकर सम्यग्न्ञान हो जाता है, 
उसोमें धर्म श्रा गया। लोगों ने बाह्य में धर्म मान रखा है, किस्तु 
वस्तुस्थित्ति अंतर की है। लोगों के माने हुए धर्म में और वस्तुस्थिति 
में पूर्व-पश्चिम दिशा जितना अंतर है। 


वस्तु! उसे कहते हैं जो अपने गुण-पर्याय में वास करे; अपने 
गुण-पर्याय से बाहर वस्तु कुछ नहीं करती, और न वस्तु के गुण- 
पर्याय को कोई दूसरा करता है। ऐसे भिन्‍्त-भिन्‍न तत्त्वार्थ का श्रद्धान 
सो सम्यस्दशंन है। प्रथम सम्यग्दर्शत होता है, तत्पश्चात्‌ क्रावक और 
मनि के ब्रतादि होते हैं। सम्यग्दशन के बिना ब्रतादि माने वह तो 
'राख पर लीपन' मानना है। आत्मा की प्रत्तीति हुए विना कहाँ 
रहकर ब्रतादि करेगा. ? 


जिस प्रकार गाड़ी के नीचे चलने वाला कुत्ता मानता है कि-- 
गाड़ी मेरे कारण चल रही है; किन्तु गाड़ी के परिणाम. में उसका 
प्रत्येक परमाणु वर्त रहा है, और कुत्ते के राग्रादि परिणाम में कुत्ता 
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है; गाड़ी और कुत्ता-क्रोई एक-दूसरे के परिणाम में नहीं वर्तते 
तथापि कुचा व्यर्थ मानता है कि 'मुझसे गाड़ी चल रही है । उसी 
प्रकार पर वस्तु के परिणाम स्त्रयं उसके अपने से होते हें, उसे देख- 
कर श्रज्ञानी जीव व्यर्थ ही ऐसा मानतां है कि पर के परिणाम मुझसे 
होते हैं) किन्तु ऐसा नहीं होता प्रत्येक तत्त्व के परिणाम सत््‌ हें, 
उसमें कोई दूसरा क्‍या करेगा.? ऐसा स्वतंत्र वस्तु का स्वभाव है, 
वही सर्वज्ञ भगवान नें ज्ञान में देखा है। कहीं भगवान ने देखा इस: 
लिये वस्तु का ऐस। स्व्रमाव है-ऐसा नहीं है, और ऐसा वस्तु का 
स्वभाव है इसलिये भगवान को उसका ज्ञान हुआ ऐस। भी नहों है। 
ज्ञेय वस्तु का स्वभाव सत्‌ है, ओर ज्ञान भी सत्‌ है। प्रथम ऐसे 
सतस्वभाव को समको ! जो ऐसे स्वभाव को समझ ले उसोने वस्तु 
को वस्तुरूप से जाना है--ऐसा कहा जाये । द 


(-दंर्म-परिणाम पुदूगल वर्तते हें और आत्मा के परिणाम में 


त्मा वर्तता है; कोई एक-दूसरे के परिणाम में नहीं वर्तते;। इसलिये 
कर्म आत्मा को परिभ्रमण नहीं -कराते। अपने स्वतंत्र परिणाम 
को न जानकर, कर्म मुक्के परिश्रमण कराते हँ-ऐसा मात्रा है उस 


। 


रीत मान्यता से ही जोव भटक रहा है, किन्तु कर्मों ने उसे नहीं 
भठकाया । उस प रिश्रमण के परिणान में आत्मा वर्ते रहा है। प्रति- 
तमय उत्पाद-व्यय-प्रौव्य होने का प्रत्येक वस्तु का स्वभाव है-न्‍्यह 
समभे तो परिणामी द्रव्य पर दृष्टि जाती है, और द्रव्यदृष्टि में 
सम्बन्त्व आर वीतरागता का उत्पाद होता हैं, वह धर्म है। 


यदि द्रव्य के एकसमय का सत्‌ दूसरे से हो तो उस व्य का 
वतमान सत्पना नहीं रहता; और वर्तमान सत्‌ का नाश होने से 
त्रिकाली सतू्‌ का भी नाथ हो जाता है बर्थात्‌ वर्तेमान परिणाम को 
स्वतंत्र सत्‌ साने बिना त्रिकाली द्रव्य का सतंपना सिद्ध नहीं होता; 
इसलिये द्रव्य का वर्तमान दूसरे से (-निमित्त से) होता है--इस मान्यता 
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में मिथ्यात्व होता है, उसमें सुतू_ का स्वीकार नहीं आता। सत्‌ का 
तो नाश नहीं होता किन्तु जिसने संत्‌ को विपरीत माना है उसकी 
मान्यता में सत्‌ का अभाव होता है। त्रिकाली सत्‌ स्वतंत्र, किसी के: 
बनाये बिना है, और प्रत्येक समय का वर्तमान सत भी स्वतंत्र किसी 
के बनाये बिना है। ऐसे स्वतंत्र सत्‌ को विपरोत-पराधोन मानना सो 
मिथ्यात्व है, वहो महान अधर्म है। लोग कोला बजार आदि में तो 
अधर्म मानते हें, किन्तु विपरीत मान्यता से सम्पूर्ण वस्तुस्वरूप का 
घात कर डालते हैं उस विपरीत मान्यता के पाप की खबर नहीं है । 
मिंथ्यात्व तो धर्म का महान काला वजार है, उस काले बजार से 
चौरासी के अवतार की जेल है। सत को जैसे का तैसा माने तो 
मिथ्यात्वकूपी काले बजार का महान पाप दूर हो जाये और सच्चा 
धर्म हो। इस लिये सर्वज्ञदेव कथित  वस्तुस्वभाव को वराबर समभना 
चाहिये ।' ु 
ः है 
अहो ! वीतरागी ताले 

प्रत्येक द्रव्य सदेव स्वभाव में रहता है इसलिये वह 'सत्‌ है।: 
वस्तु अपने परिणाम में वर्तमान रहतो हो तभी सत्‌ रहे न ? यदि 
वर्तमान परिणाम में न रहतो हो तो- वस्तु 'सत' किस प्रकार रहे ? 
उत्पाद-व्यय--ध्रौव्यवाला परिणाम वह वस्तु का स्वभाव है, और उस 
वर्तमान परिणाम में वस्तु निरंतर वर्त. रही- हैं, इससे वह सत्‌- है 

आत्मा का क्षेत्र असंख्यप्रदेशी एक है, ओर उस क्षेत्र का छोटे से 
छोटा अंश सो प्रदेश है। उसी प्रकार सम्पूर्ण द्ृव्य की प्रवाहधारा- 
एक है, और उस प्रवाहघारा का छोटे से छोटा अंश सो परिणास है। 

क्षेत्र अपेक्षा से द्रव्य का सूक्ष्म अंश सो प्रदेश है। ' 

काल अपेक्षा सें द्रव्य का सुक्ष्म अंश सो परिणाम है। 

यह तो ज्ञायकस्वभावं की दृष्टि कराने के लिये वर्णन है। परि- 
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णाम परिणामी में से आता है,--ऐसे परिणामी द्वव्य को हष्टि कर 
तो उस परिणामी के आश्रय से सम्यरदर्शन-शान-चारित्रपरिणाम उत्पन्न 
हो, स्थिर रहे और बढ़कर पूर्ण हो 

प्रत्येक्ष परिणाम अपने स्वकाल में उत्पन्त होता है, पूर्व परिणाम 
से व्ययरूप है और अखण्डप्रवाह में वह श्रौब्य है। केवलज्ञान-परि- 
णाम अपने स्वरूप को अपेक्षा से स्वकाल में उत्पादरूप है, पूर्व की' 
अल्पज्ञ पर्याय अपेक्षा से वह व्ययरूप है, और द्वव्य के अखण्डग्रवाह 
में तो वह केवलज्ञानपरिणाम भ्रौव्य है; इस प्रकार समस्त परिणाम 
अपने-अपने वर्तमान काल में उत्पाद-व्यय-प्रौव्यवाले हैं, और उन- 
उन वर्तमान परिणामों में वस्तु वर्त रही है, अर्थात्‌ वस्तु वर्तमान में 
ही पूर्ण है। ऐसो वस्तु को दृष्टि कर तो उसके आश्रय से धर्म होता 
है। ज्ञानी केवलज्ञान पर्याय के काल को नहीं ढूँढ़ते (उस पर हृष्टि 
नहों रखते), क्योंकि वह पर्याय इस समय तो सत्‌ नहीं है, किन्तु 
भविष्य में अपने स्वकाल में वह सत्‌ है; इसलिये ज्ञानी तो वर्तमान 
में सतू-ऐसे क्रूव द्रव्य को ही ढूंढ़ते हें-(प्रूव पर हृष्टि रखते हें ।) 
इस अपेक्षा से नियमसार में उदय-उपशम-क्षयोपशम और क्षायिक--- 
इन चारों भावों को विभावभाव कहा है। जो पर्याय वर्तेमान उत्पाद- 
रूप से वर्ततो है वह तो अ्रंश है; केव्लज्नान पर्याय भी अंश है;-- 
वह वर्तमान प्रगट नहीं है झ्लौर भविष्य में प्रगट होगी--इस प्रकार 
परिणाम के काल पर देखना नहीं रहता किन्तु वर्तमाव परिणाम के 
समय प्र वरूप से सम्पूर्ण द्रव्य वर्त रहा है उस द्रव्य की प्रतीति 
करना इसमें आता है; द्वव्य की दृष्टि होने में वीतरागता होती है। 
शास्त्रों का तात्पर्य वीतरागता है; वीतरागता को तात्पय॑ कहने से 
स्वभाव को दृष्टि करने का ही तात्पर्य है--ऐसा आया; क्योंकि 
वीतरागता तो स्वभाव की दृष्टि से होती है। अंतर में द्रव्यस्वभाव 
पर लक्ष रहने से बीतरागता हो जाती है; इससे - भ्ूव द्रव्यस्वभाव 
की दृष्टि ही सर्वेध्ष कार्यकर हुई। पर्याय को ढूँढ़ना नहीं रहा अर्थात्‌ 
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पर्याय. की दृष्टि नहीं रही। क्षवस्वभाव को दृष्टि रखकर पर्याय का 
ज्ञाता रहा, उसमें वीतरागता होती जाती .है। 

वीतरागता ही तात्पर्य है, किन्तु वहू वीतरागता कैसे हो? बीत 
रागपर्योय को शोधने से (उस पर्याय सनन्‍्मुख देखने से) बीतरागता 
नहीं होती किन्तु भ्‌वतरव के आश्रय में रहने से पर्याय में ब्रीतरा- 
गतारूप तात्पर्य हों जाता है। इस प्रकार द्रव्य पर दृष्टि होने में 
ही तात्पययें आ जाता है। इसलिये, शास्त्रों का तालयें वीतरागता है-- 
ऐसा कहो, गा शास्त्र का तात्पर्य स्वभावदष्टि है--ऐस। ,कहो, दोनों 
एक ही हैं । *श्रीमद्‌ राजन्नेंद्रजी : में कहा है /किः-- 
* घजिनपद्‌ तिजपद्‌ एकता+सेद्सात्न नहि.क़ाँई; 

लक्ष थवाने -ेदनों कहां :शप्तत्न :खुखदाई ।? 

जैसा भगवान का आत्मा, वैसा ही अपना-आत्मा, उसके :स्वभाव :में 
कोई भेद नहीं है । ऐसे स्वाभाव का लक्ष करना ही शास्त्रों का सार हे। 

ग्रहाँ परिणामों के उत्पाद-वव्यय-प्रौ्य को रात चल रही ,हैं 
उसमें से वीतरागी तात्पर्य किस प्रकार मिकलता है वह ब्तलाया -है । 
परिणामों की ध्रौव्यता.तो अखएण्डप्रवाह अपेक्षा,से है । अब, परिणामों 
का प्रवाहक्रम .एक साथ तो वर्तता -नहों है, .इसलिये परिणामों -को 
प्रौव्यता निरिचित करते हुए ध्रव्स्वभाव पर दृष्टि ज़ाती है ।,भ्रवस्व- 
भाव की, दृष्टि, बित्रा परिणाम के उत्पाद-उ्यय-प्रौव्य तिदिचत्‌ नहीं हो 
सकते । परिणाम को. प्रौव्य कब -कहा ?-ज्परिणामों के संधूर्णे ;अ्रवाह 
की अपेक्षा से उसे प्रौव्य कहा है; सम्पूर्ण प्रवाह एक समय में प्रगट 
नहीं हो' जाता इसलिये' परिणाम की ओव्यता -निश्चित करनेवाले की 
हृष्टि ' एक-एक परिणाम के उपर से हटकर प्रुव द्रव्य पर गई। परि- 
णाम के ऊपर की हंष्टि से (पर्यायहेष्ठि से) परिणाम की श्रोव्यता 
'निश्चित “नहीं होती । परिणामों का श्रखण्ड प्रवाह कंहीं एक ही परि- 
शाम में तो नहीं है; इसलिये अखण्डः की++त्रिकाली ' प्रौद्य 'कौ-छुव- 
स्वभाव की हृष्टि' हुए विना परिणाम के उत्पाद-व्यय-प्रौव्य भी ख्याल 


[३३८] 


में नहीं आ सकते । है, | ल्‍ 

वस्तु एक समय में पूर्ण है; उत्तके परिणाम में उत्पाद-व्यय- 
प्ौव्यपना है। वह उत्पाद-व्यय-प्लौव्यपनता निश्चित करने से द्रव्य पर ही 
दृष्टि जाती है। वर्तमानपरिणाम से उत्पाद है, पूर्वेपरिणाम से व्यय 
है, भौर अखण्डप्रवाह की अपेक्षा से श्रौव्य है। इसलिये अखण्डअवाह 
की दृष्टि में ही ध्रवस्वमाव पर दृष्टि गई, और तभी परिणाम के 
उत्पाद-व्यय-प्रौव्य निश्चित हुए । 


इसमें पुरुषार्थ कहाँ काम करता है ?--ऐसा निश्चित्‌ किया" वहाँ 
पुरुषार्थ द्रव्यसन्मुख ही कार्य करने लगा, और वीतरागता ही होने 
लगी । परिणाम अपने स्वकाल में होते हैं वे तो होते ही रहते हैं; 
किन्तु वैसा निश्चित करनेवाले की दृष्टि ध्रुव पर पड़ी है। श्रौव्य- 
इृष्टि हुए बिता यह वात नहीं जम सकती । 


इस ज्ञेय-अ्रधिकार में मात्र पर-प्रकाशक की बात है। जहाँ अपने 

घुब्स्वभाव की सन्मुखता में स्वप्रकाशक हुआ वहाँ सम्पूर्ण जगत के 
समस्त पदार्थ भी, ऐसे ही हें--ऐसा पर-प्रकाशकपना ज्ञान में! विक- 
सित हो ही जाता है। द्रव्य भी उत्पाद-व्यय-प्रौव्यात्मक है । वे उत्पाद- 
व्यय-पश्रौव्य कव निश्चित होते हें ? ज्ञायक चैतन्यट्रव्य को रुचि तथा 

उस ओर उन्मुखता होने से सब निश्चित हो जाता है। जिस प्रकार 
स्॒ के ज्ञानसहित हो पर का सच्चा ज्ञान होता है, उसी प्रकार घृवं 

की दृष्टि से ही उत्पाद-व्यय का सच्चा ज्ञान होता है । 


वस्तुस्वरूप ऐसा है कि कहीं पर के उपर तो देखना नहीं है; 
श्रौर मात्र अपनी पर्यायसन्मृख भी देखना नहीं है; विकल्प को दूर 
करके निविकल्पता करूँ--ऐसे लक्ष से निविकल्पता नहीं होती किन्तु 
प्रूव के लक्ष से निविकल्पता हो जाती है। इसलिये पर्याय के उत्पाद- 
व्यय के सन्मुख भी देखना नहीं है। पर्यायों के प्रवाहक्रम में द्रव्य 
वर्त रहा है। किस पर्याय के समय सम्पूर्ण द्रव्य नहीं है ?--जव. देखो 
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तब द्रव्य वर्तमान में परिपूर्ण है; ऐसे द्वव्य की सन्‍्मुखता होने से 
प्रवाहक्रम निश्चित होता है। फिर उस प्रवाह का क्रम बदलने की 
बुद्धि नहीं रहती, किन्तु ज्ञातापने का ही अ्भिप्राय रहता है। वहाँ 
बह प्रवाहक्रम ऐसे का ऐसा रह जाता है और द्रव्यहष्टि हो जाती है। 
उस द्रव्यहष्टि में ऋरशः वोतरागी परिणामों का ही प्रवाह निकलता 
रहेगा । ऐसा इस &६ वीं गाथा का सार है। 


'अहो ! अपार वस्तु है; केवलज्ञान का कोठार भरा है। इसमें 
से जितना रहस्य निकालो उतना निकल सकता है। भीतर दृष्टि करे 
तो पार आ सकता है। 

.. अहो! आचांरयसगवान ने अमृत के ढककन खोल दिये हें,-प्रमृत 
'का प्रवाह बहा दिया है । 

(१) सामान्य में से विशेष होता है ऐसा कहो, 

(२) वस्तु उत्पाद-व्यय-प्रौव्ययुक्त है ऐसा कहो, अथवा 
(३) द्रव्य में से ऋमबद्धपर्याय की श्रवाहधारा बहती है, ऐसा 
कहो; इसका निर्णय करने में श्र वस्वभाव पर हो दृष्टि जाती है। 
थ्र्‌वस्वभमाव की रुचि में ही सम्यक्त्व और वीतरागता होती है। यह 
तो अ्रंतर -रुचि की और अंतरहृष्टि की वस्तु है, मात्र शास्त्र को, पंडि:- 
ताई की यह वस्तु नहीं है। हे 


यह, वस्तु के समय-समय के परिणाम में उत्पाद-व्यय-प्रौष्य 
की सुक्ष्म बात हे। कुंभार घड़ा नहीं बनाता और कर्म जीव को 
विकार नहीं कराते--यह तो ठीक, किन्तु यह तो उससे भी सूक्ष्म 
बात हैं। सर्वज्ञता में ज्ञात हुआ वस्तुस्वभाव का एकदम सूक्ष्म नियम 
यहाँ बतला दिया है । मिट्टी स्वयं पिण्डंदशों का नाश होकर घटपर्याय 
रूप उत्पन्न होती है और मिट्ठीपने के प्रवाह की अपेक्षा वह क्रौव्य 
' है; उसी प्रकार समस्त पदार्थ .उत्पाद-व्यय-प्रौव्यस्वभाववाले हैं - 
ऐसा उत्पाद-व्यय-क्रोब्यस्वभाव समझने से अपने को पर-सल्मूख देखता 
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नहीं रहता; क्योंकि पर के उत्पाद-व्यय-पोव्य को स्वयं नहीं करता 
और अंपने उत्पादे-व्यय-ध्रौष्य पर से नहीं होते, इसलिये अपने उत्पाद 
च्यय-भ्रौव्य के लिये कहीं परसन्मुख देखना नहीं रहता (किन्तु स्वस- 
स्मृख देखना ही रहता है। अब, स्वयं अपने परिणामों को देखते हुए 
ज्ञान श्रंतर में परिणामों स्रभाव को शोर उन्मूख होता है, और उस 
परिणामी के आधार से वीतरागो परिणाम का प्रवाह निकलता रहता 
है। इस प्रकार श्रव के आश्रय से वीतरागो परिणाम का प्रवाह भिक- 
लता रहता है ।--उसंकी यह बात है! 

(“आत्मा दूसरे का कुछ नहीं कर सकता ॥-ऐसा :कहते हो 
अन्य किसी के सन्मुख देखना नहीं रहता, किन्तु स्वसन्मुख देखना 
आता है। अपने में अपने परिणाम अपने से होते हें--रेसा -निश्चित 
करने पर अंतर में जहाँ से परिणाम की धारा बहती .है ऐसे घुव 
द्रव्य-सन्मुख देखना रहा । ओर भश्रंवःसन्मुंख देखते ही (घ्रृवस्वरभार्व की 
इृष्टि होते ही) सम्येक्पर्याय का उत्पाद होता है। यदि घछ्वव- 
सन्मुख न देखे तो पंर्योयंद्ृष्टि में मिथ्यापर्याय का उत्पाद होता. है. 
इसलिये वस्तु के ऐसे उत्पांद-व्यय भ्रौव्वस्थभाव को समभने से 
ज्षवस्वभाव को दृष्टि से सम्यक्‌ वीतराग पर्यायों का उत्पाद हो--यही 
सर्व कथन का तात्पर्य है। 





«१३ चैतन्यंतत्त की महिमा और दुर्लेभता .छी . 
.._ अहो, आत्मा के शुद्ध स्वभाव को अत्यन्त-महिमावाली बात जीवों 
ने यथार्थरूप से कभी नहीं सुनी. इस समय -चैतन्यतत्त्व -की “महिमा 
की वात सुनने को मिलता -भी अति जुर्लम हो गया है। जो “जीव 
अति जिज्ञासु और अत्यन्त योग्य होकर “आत्मस्वभाव -की यह चात 
सुने उसका -कल्याण-हो सकता: है-। -+-प्रवचन- में से 











आँला कौन है और 
कैसे प्राप्त होता है? 


प्रवचनसार के परिक्षिष्ट में ४७ नयों द्वारा आत्मद्रव्य का 
वर्णन किया है, उसपर पूज्य गुरुदेव के विशिष्ट 
| अपूर्व प्रवचन का सोर 


49 'प्रभो ! यह आत्मा कोन है भौर केसे प्राध्त किया जाता है. 
“+पैसा जिज्ञासु 'शिव्य पूछता है। 
& उसके उत्तर में शी आचायदेव कहते हैं कि “झात्मा अर्नत घर्मो- 
वाला एक दह्ृष्य है और .अनंतनयात्मक श्रुतज्ञान प्रमाण पूर्वक 
स्वानुसव द्वारा वह ज्ञात होता दे । 
& उस आत्मद्रब्य का ४७ नयों से वर्णन किया है, उसमें से २४ नयों 
पर के प्रवचन अभीतक आ गये है; उसके आगे यहाँ दिये जा रहे!:हैं । | 
कि ; रै 
(२६) .नियतनय से आत्मा का वन 
झनंतधर्मवाला चेतन्यमति आत्मा प्रमाणज्ञान से ज्ञात होता हे 
उसका .२५ नयों. से अनेक. प्रकार से वर्णन किया है। अब नियति: 
स्वभाव, -काल, पुरुषार्थ और ,दैव--इन -पाँच वोलों का वर्णन करते हैं; 
उनमें प्रथम नियतिनय. से आत्मा -कसा -है वह कहते -हें। 








आत्ाद्रव्य नियतनय से नियतस्रभावरूंप भासित :होता है। जिस 
“प्रकार.-उष्णता वह अग्नि का नियत खभाव -है उसी प्रकार नियतिनय 
स्से आत्मा भी अपने नियतस्वभाववाला: भासित 'होता है.। आत्मा के 
निकाल एकरूप स्वभाव को ,यहाँ: नियतस्वभाव- कहा: है; उस स्वभाव 
को: देखनेवाले :नियतनय से जब' देखो 'तव आत्मा-अपने चैतल्यस्वभाव- 
“रूप से” एकरूप.भासित होता है। पर्याय में ,कभी : तीत्नराग, क्रभी 
मंदराग-और कभी सगरहितपना, .और कभी :-राग बदलकर “हृप, 


+ 
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कभी मतिज्ञान और कभी केवलज्ञान, एक क्षण मनुष्य और दूसरे क्षण 
देव--इसतरह अनेक प्रकार होते हें--उनका वर्णन आगे आनेवाले 
वोल में आत्मा के अनियत स्वभावरूप से करेंगे। यहाँ आत्मा के 
नियतस्वभाव की बात है। जैसा शुद्ध चैतन्य ज्ञानानन्दस्वभाव हैं 
वैसे ही नियतस्वभावरूप से आत्मा सदैव प्रतिभासित होता है; पर्याय 
अल्प हो या अधिक हो, विकारी हो या निर्मल हो, परन्तु नियतस्व- 
भाव से तो आत्मा सदेव एकरूप है। ऐसे नियतस्वभाव को जो 
देखता है उसे अकेली पर्यायबुद्धि नहीं रहेगी किन्तु .द्रव्यस्वभाव का 
अवलम्बन होगा । पर्यायवुद्धिवाला जीव आत्मा को एकरूप नियतस्व- 
भाव से नहीं देख सकता और न उसके नियतनय होता है। 

यहाँ द्रव्य के त्रिकाली स्वभाव को ही नियत कहा है; जिस 
प्रकार उष्णता वह अग्नि का नियतस्वभाव है, अग्नि सदैव उष्ण ही 
होती है; ऐसा कभी नहीं हो सकता कि अग्नि उष्णतारहित हो। 
उसो प्रकार चैतन्यपना आत्मा का नियत स्वभाव है; उस स्वभाव 
से जब देखो तव आत्मा एकरूप चेतन्यस्वरूपमय ज्ञात होता हैं। 
यद्यपि पर्याय में भी नियतपना अर्थात्‌ क्रमबद्धन्‍नना है; जिस समय 
जिस पर्याय का होना नियत है वही होती है; उसके क्रम में परिवर्तन 
नहीं होता--ऐसा पर्याय का नियत स्वभाव है; परन्तु इस समय यहाँ 


'* उसकी वात नहीं है; यहाँ तो निमित्त की अपेक्षारहित' आत्मा का 


जो त्रिकाल एकरूप रहनेवाला स्वाभाविंक: धर्म है उसका नांम नियत- 
स्वभाव है और वह नियतनय का विषय है। 


जिस प्रकार अग्नि का उष्णस्वभाव है वह नियत ही है,--निद्दिचत 


' ही है; अग्नि सदेव उष्ण ही होती है। उसी प्रकार आत्मा का 
: चतन्यस्वभाव नियत-निश्चित-सदैव एकरूप है; नियतस्वभाव से 


आत्मा अनादि-अनन्त एकरूप नियत परम पारिणामिक-स्वभावरूप 


' ही भासित होता है; वंघ-मोक्ष के भेद भी उसमें दिखाई नहीं 


देते । वन्‍्च और मोक्ष की पर्यायें नियत अर्थात्‌ स्थायी एकरूप नहीं 
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हैं परन्तु श्रनियत हें। उदय-उपशम-क्षयोपयम या क्षायिक--यह चारों 
भाव भी अनियत हैं; पेरमपारिणामिक-स्वभाव ही नियत है। 
जात्मा का सहज निरपेक्ष शुद्ध स्वभाव ही नियत है। . नियतनय 
आत्मा को सदैव ज्ञायक स्वभावरूप .ही देखता है। आत्मा का ज्ञायक 
स्वभाव है वह नियत--निश्चित हुआ अनादि-अनंत स्वभाव है; उसमें 
कभी परिवर्तन नहीं हो सकता। आत्मा के ऐसे स्वभाव को जानने: 
वाला जीव पर्याय के श्रनेक प्रकारों को भी जानता है, तथापि उसे 
पर्यायबुद्धि नहीं: होती । आत्मा के नियत एकरूपप्रूव स्वभाव को 
जानने से उसोका आश्रय होता है; इसके अतिरिक्त किसी निमित्त, 
विकल्प या पर्याय के आश्रय की मान्यता उसे नहीं रहती। इस 
प्रकार प्रत्येक नय से शुद्ध आत्मा की ही साधना होती है। जो जीव 
अन्त रंग में शुद्ध चैतन्यस्वरूप आत्मा को नहीं देखता उसके एक भी 
सच्चा नय नहीं होता । 


.. जैसे कोई कहे कि-ऐसा नियम बनाञ्रो जिसमें कभी परिवर्तेन न 
हो ।. उसी प्रकार. यह नियतनय आत्मा के स्वभाव का एंसा नियम 
' बाँधता है कि जो कभी पलट न सके, आत्मा का नियम क्‍या है * 
कि अपने . शुद्ध ज्ञानानन्दस्वभाव से त्रिकाल रहना ही उसका 
नियम है; अपने ज्ञानानन्दस्वभाव को वह कभी नहीं छोड़ता। जो 
आत्मस्वभाव .के ऐसे नियम. को जानता है वह नियम से मुक्ति प्राप्त 
करता है। 

देखो, यह. आत्मस्वभाव के गीत ! संतों के अन्तर अनुभव में से 
ह भनन्‍्कार उठी है. कि अरे जीव ! तूने अपने नियत परमानन्द- 
स्वभाव. को कभी छोड़ा नहीं है; तेरा सहज ज्ञान और आनन्द 
स्वभाव -तुझमें नियत है; तू सदेव अनाकुल शांत रस का ऊुएड है; 
यदि श्रर्नि. कभी अपनी उष्णता को छोड़ दे तो भगवान आत्मा 
अंपने पवित्र चैतन्यस्वभोव को छोड़े ! परल्तु ऐसा कभी नहीं 
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होता । केवलज्ञांन और परम आनन्द प्रयट होने के सामर्थ्य से सर्देव 
परिपूर्ण ऐसा तेरा नियत स्वभाव हैं; उस स्वभाव के अवलम्बन से 
ही धर्म प्रगट होता है; इसके अतिरिक्त कहीं वाह्य से धर्म नहीं 
आता । एक वार श्रन्तर में अपने ऐसे नियत स्वभाव को देख! 


नियतनय से देखने पर पवित्रता का 'पिण्ड आत्मा स्वयं  चैतन्य- 
स्वभाव से नियत ज्ञात होता है-ऐसा उसका धर्म है। यह धर्म 
आत्मा को सदेव अपने परम शुद्ध अमृत रसे में डुबा रखता है; 
अपने शांत उपशम रस में स्थिर+नियत रखता 'है। नरक में या स्वर्ग 
में; अज्ञानदशा के समय यो साधकदशा के समेंय, निगोद में था' 
तब या पिद्धदशा में होगा तब--कभो भी वह अपने स्वभाव को 
बदलकर अन्यरूप नहों हो जाता-ऐसा आत्मा का नियतस्व॑भाव है। 
जो ऐसे नियंतस्वभाव को जाने उंसके पर्याय में भो ऐसा ही नियत 
होता है कि अल्पकाल में मुक्त प्राप्त करे। 

एंक ओर देखने से अनुकूलता में राग और फिर वह बदलकर 
प्रतिकूलता में द्वेष--इस प्रंकार आत्मा अंनियंतस्वभाव से लक्ष में 
श्राता है; और दूसरी ओर से देखने पंर तीन लोक की चाहे जैसी 
प्रतिकूलता आ पड़े तथापि आत्मा कभी अपने स्वभाव को नहीं 
छोड़ते।--ऐसा उसका नियतस्वभाव है ।-+इस प्रकार दोनों स्वभावों 
से जो आत्मा को जानता है उसे ध्रुव एकरूप स्वभाव की महिमा 
आकर उसमें अ्रन्तरोन्मुखता हुए विना नहीं रहेगी । 


.. जिस प्रकार, अग्नि में उष्णता न हो ऐसा कभी नहीं हो सकता; 
उसी प्रकार आत्मा का ज्ञानानंद स्वभाव अनादि-अनंत एकरूप हैः 
उसका नाम नियतस्वभाव है। अग्नि का स्वभाव ऐसा नियत है कि 
उसमे उष्णता होती ही है; उसी प्रकार आत्मा में ऐसा नियत चर्म 
है कि अपने शुद्धच॑तन्यस्वभाव से वह कभी पृथंक्‌ नहीं होता । आत्मा 
का त्रिकालो स्वेभाव अनंत सहजानंद को मूर्ति 'है;: उंस स्वभाव “को 
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देखनेवाले ज्ञानी जीव “ऐसा नहीं मानते. कि, किन्‍्हीं अनुकूल निमित्तों 
से मेरा स्वभाव नवीन उत्पन्न होता है अथवा प्रतिकूल निमित्तों से 
मेरा स्वभाव नष्ट हो जाता है या उसमें परिवतंन हो जाता है ॥ 
इसलिये उन ज्ञानियों को चाहे जैसे अनुकूल-प्रतिकूल प्रसंगों में भी 
अनंतानूबंधी राग-ह ष होते ही नहों । वे जानते हैं कि हमारा आत्मा 
त्रिकाल चेतन्य ज्ञायकरूप से नियत है; हमें अपने ज्ञायकस्वभाव से 
छड़ाने की किंन्हीं संयोगों को तो शक्ति नहीं है, और पर्याय के 
क्षणिक विकार में भी ऐसी शक्ति नहीं है कि हमें अपने स्वभाव से 
पृथक्‌ कर दे। जिस प्रकार लोग नियम छेते हें कि हम अमृक वस्तु 
नहीं खाएँगे; उस्तो प्रकार आत्मा के नियतस्वभाव का ऐसा नियम है 
कि तीनकाल में कभी भी अपने चंतन्यस्वभाव को छोड़कर विभावरूप 
नहीं होना । जो घड़ी-घड़ी में बदले उसे नियम नहीं कहा जाता। 


देखो, यह काहे की बात चल रही है ? यह भगवान आत्मा के 
गीत गाए जा रहे हैं; आत्मा में जो घर्म हैँ उनकी यह महिमा गायी 
जा रही है। अज्ञानी को अनादिकाल से अपने स्वभाव की महिमा 
नहीं रुचती और वह पर की महिमा करता है। जहाँ उच्चप्रकार 
के हीरे-जवाहिरात या आभूषणों को महिमा सुनता है वहाँ उन्तकी 
महिमा आ जाती है; परन्तु आत्मा स्वयं तीनलोक का प्रकाशक 
चैतन्य हीरा है उसके स्वभाव की महिमा गायी जा रही है, उसे 
सुनने में अज्ञानी को रुचि या उत्साह नहीं भाता। यहाँ तो जिसे 
आत्मा का स्वभाव समभने की जिज्ञासा जागृत हुई है उसे आचार्य- 
देव समझाते हैं। आत्मा का शुद्धस्वभाव त्रिकाल नियमित है; उसी 
के आधार .से पर्याय में शुद्धता प्रगट होती है; इसके अतिरिक्त कहीं 
वाह्य में से, विकार में से या क्षणिक पर्याय में से शुद्ध पर्याय 
नहीं आती । भगवान आत्मा ने ,अपनी पवित्रता के पिण्ड को कभी 
छोड़ा नहीं है। पर्याय में जो शुद्धता प्रगद होतो है वह तो पहले 
नहीं थी और नवीन प्रगट हुई, इसलिये वह अनियत है; और शुद्ध 
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स्वभाव ध्रवरूप से सदेव ऐसे का ऐसा ही है; इसलिये. वह्‌॒नियत 
है । पर्याय जिस समय जो होना हो वही होती है;--इस प्रकार से 
पर्याय का जो नियत है उसकी इस नियतनय में बात नहीं है परच्तु 
यहाँ तो द्रव्य के नियतस्वभाव की बात है; क्योंकि नियत के समक्ष 
फिर अनियतस्वभाव का भी कथन करेंगे; उसमें पर्याय की बात 
लेंगे। पर्यायों के नियतपने की (कऋ्रमयद्धपर्याय की) जो बात है उसमें 
नियत और श्रनियत ऐसे दो प्रकार नहीं हैँ; . उसमें तो नियत का 
एक ही प्रकार हैँ कि समस्त पर्यायें नियत ही हँे--कोई भी पर्याय 
अनियत नहीं हे। परच्तु इश्नसमय तो आत्मवल्तु में नियतस्वभाव और 
अभियतसवभाव--ऐसे दोनों धर्म उतारना हें; इसलिये यहाँ नियत 
अर्थात्‌ द्रव्य का एकरूप स्वभाव; पर्याय का क्रम नियत है परन्तु 
पर्यायखभाव त्रिकाल एकसमान रहनेवाला नहीं हैँ इसलिये उसे यहाँ 
अनियत स्रभाव कहा है। जब पर्याय का नियंतपंना (--क्रमवद्धपना) 
कहना हो उससमय तो विकार भो नियत कहा जाता हैँ; ज्ञान नियत 
है, श्ेंय नियत हैं, विकार नियत हैँ, संयोग और निमित भी 'नियत' 
हैं, जो हों वहो होते हें, अन्य नहों होते, जिससमय जो होना है वह 
सव नियत हो हैँ। ऐसे नियत के निर्णय में भो ज्ञानस्वभाव को हो 
इृष्टि हो जातो हूँ, श्र वक्छु का नियत-अनियत स्वभाव कहा उसके 
निर्णय में भी श्र्‌वस््रभाव की हृष्टि हो जाती हैँ। द्वव्य के नियत- 
स्वभाव को जानने पर राग को अनियत धर्मरूप से जानता है,' इस- 
लिये उस राग में स्वभाववुद्धि नहीं होती; इस प्रकार आत्मा के नियत 
स्वभाव को जानने पर राग से भेदज्ञान हो जाता हैँ । 

राग होता है वह आत्मा का अनियतस्वभाव है-ऐसा जाने, 
अथवा राग को उस समय की पर्याय के नियनरूप से जानें, तो भी . 
उन दोनों में, 'श्रात्मा कां नियतस्वेभाव उस राग्र से भिन्‍न है' ऐसा 
भेदज्ञान होकर स्वभावद॒ष्टि होतों 


जो जीव त्रिकाली द्रव्य के नियतस्वभाव को जाने वही जीव 
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त्रिकाल की पर्यायों के नियतपने को यथार्थ जानता है, और क्षणिक 
भावों के अनियतपने को भी वही जानता है। पर्याय में राग हुआ 
वह आत्मा का अपना अनियतधर्म है, इसलिये कर्म के उदय के कारण 
राग हुआ यह बात नहीं रहती। आत्मा का स्थायी स्वभाव वह नियत 
है और क्षणिकभाव वह अनियत है। पूर्व श्रनादिकाल में आत्मा 
नरक-निगोद आदि चाहे जिस पर्याय में रहा, तथापि आत्मा के 
नियतघधर्म को उसने अपने शुद्धस्वभाव से एकरूप बंना रखा है; जहाँ- 
जहाँ परिभ्रमण किया वहाँ सर्वत्र अपने शुद्ध चैतन्यस्वभाव को श्रपने 
साथ रखकर भटका है। यदि ऐसे अंतरस्वभाव का ज्ञान करे तो 
वर्तमान में अपूर्व धर्म होता है। 

नियतनय का विषय त्रिकाल एकरूप रहनेवाला द्रव्य है और 
अनियतनय का विषय पर्याय है। 'अनियत' का अर्थ अक्रमबद्ध-अनि- 
दिचित्‌ अथवा उल्टी-सीघी पर्याय--ऐसा नहीं समझना; परन्तु पर्याय 
वह आत्मा का त्रिकाल एकरूप रहनेवाला स्वभाव नहीं है किन्तु वह 
पलट जाता है. उप्त अपेक्षा से उप्ते अनियत ध॒र्मे समझता । पर्याय तो 
त्रिकाल के प्रत्येक समय की जेंसी है वेसी नियत है; उसमें कुछ 
उल्ठा-सीधा नहीं हो सकता.। बस ! तू अपने ज्ञान की प्रतीति करके 
उसका ज्ञाता रह .जा। शरीरादि मेरे हं--यह बात भूल जा; और 
राग को बदलूँ--पह बात भी भूल जा; शरीरादि और रागादि-- 
सबको जाननेवाला तेरा ज्ञानस्वभाव है उसे सँभाल; वह तेरा नियत- 
स्वभाव है। अपने नियतस्वभाव को तूने कभी छोड़ा नहीं है। 


आत्मा त्रिकाल ज्ञानस्वभाव है--इस प्रकार द्रव्य के नियतस्वभाव 
का निर्णय करे तो वह स्वभावदृष्टि से-रागादि का ज्ञाता हो गया 

द्रव्य के नियतस्वभाव को जानने पर, राग को पर्याय के नियत 
रूप से जाने तो उसमें भी राग का ज्ञाता हो गया। 

राग आत्मा का अनियत स्वभाव है अर्थात्‌ वह झात्मा का त्रिकाल 
स्थायी स्वभाव नहीं है-ऐसा जाने तो उसमें भी राग और खभाव 
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का भेदज्ञान होकर राग का ज्ञाता रह गया। 


--इस प्रकार चाहे जिस रीति से समझे परन्तु उसमें ज्ञानस्वभाव 
की सन्मृखता करना ही आता है और वही धर्म है। 


'नियतवाद का वहाना लेकर अज्ञानी लोग अनेक प्रकार की 
प्रंधाधुंवो चलाते हैं। सर्वज्ञदेव ने जेसा देखा है उसी प्रकार नियम से 
होता है--इस प्रकार सर्वज्ञ की श्रद्धापूवंक के सम्यक नियतवाद को 
भी अज्ञानो गृहीतमिथ्यात्व कहते हें; परन्तु उसमें ज्ञानस्यभाव के 
निर्णय का महान पुरुपार्थ आता है उसको उन्हें खबर नहीं है। तथा 
दूसरे स्वच्छन्दो जोव, सर्वज्ञ के निर्णय के पुरुषार्थ को स्वीकार- किये 
विना अकेला नियत का नाम लेकर पुरुषार्थ को उड़ाते हैँ उन्हें भी 
नियतस्वभाव की खबर नहीं हैं । 


गोम्मटसार में नियतवादी को गृहीतमिथ्याहष्टि कहा है। वह 
जोब तो ज्ञानस्वभाव की प्रतोति का सम्प्रक पुरुषार्थ नहीं करता, 
सर्वज्ञ की प्रतीति नहीं करता; परन्तु विकार का और पर का स्वामी 
होकर कहता हूँ कि जो नियत होगा वह होगा ।' परन्तु “जो 
नियत होगा वह होगा --ऐसा जाना किसने उसका निर्णय कहाँ 
किया ?--अपने ज्ञान में | तो तुझे अपने ज्ञान की प्रतीति हैँ ? ज्ञान 
की वड़ाई और महिमा को जानकर, उसके सन्‍्मृुख होकर, ज्ञेयों के 
नियत को जो जानता हूँ वह तो मोक्षमार्गी साधक हो गया हैँ उसकी 
गोम्मटसार में वात नहीं है, परन्तु जो मिथ्याहष्टि जीव ज्ञानस्वभाव 
के सन्‍्मुख हुए बिना और सर्वज्ञ की श्रद्धा किए विना मात्र परसन्मुख 
देखकर नियत मानता है वह मिथ्या नियतवादी है और उसीको 
गोम्मटसार में गृहीतमिथ्याहष्टि कहा हैं। 


सर्वज्स्वभाव की श्रद्धापुर्वक अपने ज्ञानस्यभाव के सन्मुख होकर 
ऐसा निर्णय किया कि अहो ! सत्र नियत है; जिस समय जैसा होना 
हैं वसा ही ऋरमबद्ध होता है; में तो स्व-परप्रकाशी ज्ञाता हूँ। ऐसा 
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निर्णय वह सम्यर्हष्टि का सम्यक्‌ नियतवाद है। इस नियत में द्रव्य- 
पर्याय सबका -समावेश हो जाता है; श्रज्ञानी का नियतवाद ऐसा 
नहीं होता । जिसने अपने ज्ञानस्वमाव के सन्‍्मुख होकर उसकी रुचि 
का सस्यकू-पुरुषार्थ प्रगट किया और शुभ-अशुभ भावों की रुचि छोड़ 
दी है उसीने वास्तव में सम्यक्‌ नियत॒वाद को माना है; उसमें चैतन्य 
का पुरुषार्थ है, मोक्ष का मार्स है। उसका वर्णन स्वासों कार्तिकेयानु- 
प्रज्ञा की ३२१-३२२ वीं गाथा में है; सम्यस्हष्डि जीव वस्तु के यथार्थ 
स्वरूप का कक्षा चितवन करता है वह उसमें बतलाया है। 


यहाँ प्रवचनसार में जो नियतथधर्म कहा है वह तोसरी बात है। 
यहाँ तो आत्मा का जो त्रिकाल एकरूप शुद्ध निरपेक्ष चेतन्यस्वभाव 
है उसका नाम नियतवर्म है। स्वभाववान कभो अपने मूल स्वभाव 
को नहीं छोड़ता--ऐसा उसका नियतधर्म है । यह नियतधर्म तो ज्ञानी- 
अज्ञानी सभी जीवों में है; परन्तु ज्ञानो ही उसे नियतनय द्वारा 
जानते हैं ।.नियतधर्म सभी आत्तमाओं में है, परन्तु नियतनय सभी 
आत्माओं के नहीं होता; जो ज्ञानी आत्मा के नियतस्वभाव को जाने 
उसीके नियतनय होता हैं । 


इस प्रकार नियतनय के तीन प्रकार हुए:-- 


(१) गोम्मठसार में कहा हुआ ज्ञान की प्रतीतिरहित गृहीत- 
मिथ्याहृष्टि का नियतवाद । 


(२) स्वामी कार्तिकेयानुप्रेक्षा में कहा - हुआ ज्ञानी का नियतवाद; 
उसमें सम्यग्हष्टि जीव ज्ञानस्वमाव की भावनापूर्वेक सर्वज्ञ- 
देव के देखे हुए वस्तुस्वरूप का चिंतन करता हुआ, जैसा 
होता है वैसा पर्याय के नियत को जानता हैं; उसमें विषम- 
भाव: नहीं होने देता । इसलिये यह ज्ञानी का नियतवाद 
तो वीतरागता और सर्वज्ञता का कारण है । 
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(३) इस प्रवचनसार में कह हुआ नियतस्वभाव; नियतनय से 
सभी जीव त्रिकाल एकरूप ज्ञानस्वंभाव से नियत हैं। 


उपरोक्त तीन प्रकारों में से गोम्मट्सार में जिस नियतवाद को 
गृहीतमिथ्यात्व में गिना है वह अज्ञानो का है; उसे सर्वज्ञ की श्रद्धा 
नहीं है। स्वामी कातिकेयानुप्रेक्षा में वणित नियतवाद तो सर्वज्ञ को 
श्रद्धा सहित और ज्ञातादष्टास्वभाव की सन्मुखता के पुरुषार्थ सहित 
ज्ञानी का सम्यक्‌ नियतवाद है। और प्रवचनसार में जिस नियत॒वाद 
की बात है वह समस्त जीवों का त्रिकाल एकरूप शुद्ध चिदानन्द- 
स्वभाव है उसकी वात है। आत्मा अपने श्रसली चैतन्यस्वभाव को 
कभी नहीं छोड़ता ऐसा उसका नियतस्वभाव है। जो जीव ऐसे 
नियतस्वभाव को जाने उसे विकार पर बुद्धि नहीं रहती; क्योंकि 
विकार आत्मा का त्रिकाल स्वभाव नहीं है। इस तीसरे बोल की 
श्रपेक्षा से तो विकार आत्मा का 'अनियतभाव' है, और दूसरे बोल 
की अपेक्षा से तो विकारभाव भी “नियत है, क्योंक्रि उस समय 
उसी पर्याश्र का क्रम नियत है। 


विकार होता है वह आत्मा का त्रिकाली स्वभाव नहीं है, इसलिये 
अनियतरूप से उसका वर्णन करेंगे; परन्तु उस अनियत का अर्थ 
ऐसा नहीं है कि उस समय की उस पर्याय के क्रम में भंग पड़ा ! 
आत्मा की पर्याय में कभी विकार होता है और कभी नहीं होता; 
और न वह सर्देव एक-सा रहता है--इसलिये उसे अनियत कहा है; 
परन्तु पर्याय के क्रम की अपेक्षा तो वह भी नियत ही है । वस्तुखभाव 
तरिकाल व्यवस्थित परिण॒मित हो रहा है; उसकी तोनों काल की पर्यायों 
में इतनी नियंमितता है कि उसके क्रम का भंग करने में अनन्त 
तीर्थंकर भी समर्थ नहीं हैँ। पर्यायों के ऐसे व्यवस्थितपने का निर्णय 
करनेवाला जीव स्वयं त्रिकाली द्रव्य के सन्‍्मुख देखकर वह निर्णय 
करता है इसलिये वह स्वयं स्वभावोन्मुख और मोक्षपथ में वैठा हुआ 
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साधक हो गया है। क्रमरूप पर्यायें एकसाथ नहीं होती इसलिये उस 
क्रम्त की प्रतीति. करनेवाले की हृहिट अक्रमरूप द्रव्यस्वभाव पर होती 
है, और उसीमें मोक्षमार्ग का पुरुषार्थ आ जाता है। 


घर्मी जीव नियतनय से ऐसा जानता है कि मेने अपने स्वभाव 
को सर्देव ऐसे का ऐसा नियत बना रखा है; मेरे स्वभाव में कुछ 
भी न्यूनाघिकता नहीं; विकार के समय मेरे स्वभाव में से कुछ कम 
नहीं हो जाता और न केवलज्ञान होने से कुछ बढ़े जाता है; पर्याय 
में विकार हो या निविकारीपना हो, परन्तु अपने नियतखभाव में 
से तो सदेव एकरूप हूँ। इस प्रकार द्रव्य की अपेक्षा से आत्मा का 
नियतधर्म है परन्तु उसी के साथ पर्थाय अपेक्षा से अनियतधर्म भी 
विद्यमान है उसे भी धर्मी जानता है; उसका वर्णन अगले बोल में 
करेंगे । 

8 

अग्नि कभी ठण्डी हो और कभी गर्म हो-ऐसे दो प्रकार उसमें 
नहीं हैं; अग्नि गरम ही होती है--ऐसा एक निय्रत प्रकार है। उसी 
प्रकार नियतनय से आत्मा में भो ऐसा नियतस्वभाव है कि वह 
सदैव ' एकरूप शद्ध चैतन्यरवरूप ही रहता है। जिस प्रकार अग्ति 
कभी अपनी उष्णता से पथक नहीं होतीं ऐसा उसके स्वभाव का 
नियम है; उसीप्रकार आत्मा के स्वभाव का ऐसा नियम है कि वह 
अपने शुद्ध चैतन्यत्व से कभी .पृथक्‌ नहीं -होता । 


यहाँ त्रिकाली शुद्धस्वभाव _ के नियम को नियत कहा है । 
गोस्मटसार का नियतवादी तो ज्ञानस्वभाव की प्रतोति के पुरुषाथ 
रहित है इसलिये वह - गृहीतमिथ्याहष्टि है। और द्वादशानुप्रेक्षा 
में ज्ञानस्वभाव की प्रतीति के पुरुषार्थ सहित सम्यर्हष्टि के सम्यक्‌ 
तियतवाद का वर्णन है। जिस पदार्थ कि जिस समय, जिंस प्रकार 
जिस अ्रवस्था का होना सर्वज्ञदेव के ज्ञान में प्रतिभासित हुआ' है उस 
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पदार्थ की उस समय उसी प्रकार वैसी ही अवस्था नियम से होती' 
है; कोई इन्द्र, नरेन्द्र या जिनेन्द्र भी उसमें फेरफार नहीं कर सकते- 
ऐसा वस्तुखरूप समभनेवाले सम्यर्हष्टि को साथ में ऐसी भी 
प्रतीति है कि में ज्ञाता हुँ । इसलिये पर से उदासीव होकर वह 
उसका ज्ञाता रहा, और अ्रपनी पर्याय का आधार द्वव्य है उस द्रठय. 
की ओर उन्मुख हुआ; द्रव्य-दृष्टि से उसे क्रमशः पर्याय की शुद्धता : 
होने लगती है । -ऐसा यह सम्यक नियतवाद है। 

देखो, गोम्मटसार में. नियतवादी को गृहीत मिथ्याहष्टि कहा, 
और यहाँ सम्यग्हृष्टि के नियतवाद को यथार्थ कहा। कहाँ कौन-सी 
अपेक्षा है वह गुरुगम से समभना चाहिये। 

ज्यां ज्यां जे जे योग्य छे तहां -समजवुं तेह, 
त्यां त्यां ते ते आचरे आत्मार्थी जन एह। 

कुछ लोग तो “नियत'-ऐसा शब्द सुनकर ही भड़क उठते हैं; 
परन्तु भाई ! तू जरा समझ तो कि ज्ञानी क्‍या कहते हैं ? 'क्रमवद्ध 
जैसा होना नियत है वैसा ही होता है'--ऐसा जानने का वीड़ा किसने 
उठाया ? जिस ज्ञान ने वह वीड़ा उठाया है वह अपने ज्ञानसामर्थ्य की 
प्रतीति के बिना वह वोड़ा नहों उठा सकता; ऋ्रमबद्ध जैसा होना 
नियत है वैसा ही होता है-- ऐसा बोड़ा उठानेवाले ज्ञान में ज्ञान- 
स्वभाव की सन्मुखता का पुरुषार्थ-इत्यादि सभी समवाय आरा जाते हैं। 

(१) यहाँ कहा हुआ नियतघर्म सभी जीवों में है। 

(२) हादशानुप्रेक्षा में कथित सम्यक्‌ नियतवाद सम्यग्हष्टि के ही 


हीता है । 
(३) गोम्मटसार में कथित समिथ्या नियतवाद गृहीत्तमिथ्याइष्टि 
के ही होता है। 


“इसलिये नियत का जहाँ जो प्रकार हो वह समभना चाहिए, 
भात्र “नियत” शब्द सुनकर भड़कना नहीं चाहिए। 
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:  तियत स्वभाव भी: आत्मा का एक धर्म है; और उस धर्म से 
आत्मा को जानने पर उसके दूसरे अनन्त धर्मों की स्वीकृति भी साथ 
ही आा जाती है। आत्मा में अनन्द धर्म एकसाथ ही हैं; उनमें से 
एक धर्म की यथार्थ प्रतीति करने से दूसरे समस्त घर्मों की प्रतीति 
भी साथ ही आ जाती है और प्रमाण ज्ञान होकर अनन्त धर्मों के 
पिण्डरूप शुद्ध चैतन्यस्वरूप आत्मा का अनुभव होता है। 


पाँच समवाय कारणों में जो भवितव्य अथवा नियति आता है 
वह सम्यक नियतवाद है; उसके सांथ दूसरे चारों समवाय आा जाते 
हैं। न होनेंवाला हो जाये--ऐसा कभी होता ही नहीं; जो होता है 
चंह सब नियत हो है। परन्तु उस नियंत के निर्णय में ज्ञाताखभाव 
का 'पुरुषार्थ' है, स्वभाव में जो पर्याय थी वही प्रगट हुई है, इस- 
लिये. उसमें 'स्वभाव! भी आ गया; और जितने अंश में निर्मल 
पर्याय प्रगंट हुई उतने अंश में कर्म का अभाव है--वह '“निमित्त 
है ।--इस प्रकार एक समय में पाँचों बोल एकसाथ आ जाते हूँ। 
उनमें नियत-अभनियवरूप अनेकान्त उतारना हो तो जो भवितव्य है 
बह 'नियत” और नियत के अतिरिक्त अन्य चार बोल हैं वह “अनि- 
यत'--इस प्रकार नियत-अनियतरूप अ्रनेकान्त वह भगवान का मार्ग 
है। परन्तु उसमें “अनियत” झब्द का अर्थ 'आगे-पीछे या अ्निश्चित- 
ऐसा - नहीं समझता चाहिये; किन्तु आत्मा के नियत धर्म के अति- 


रिक्त अन्य धर्मों का नाम अनियत' समझता । रे हि "८ 
सम्यक नियत में तो विकारी-अविकारी और लि स्तौ 
पंयोयें आती हैं; क्योंकि समस्त पर्यायों का क्रम ' और 


यहाँ कहे हुए नियतस्व॒भाव से तो अकेला ऋ्ू, 
उसमें पर्याय नहीं आती । 

पर्याय के नियत का निर्णय भी द्रव्य .कै 
जा संकता, क्योंकि पर्यायें द्वव्य .में से ही 
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का निर्णेय करने में द्रब्यसन्मुखता का अपूर्व पुरुषार्थ है; वह - निर्णय 
करनेवाले को पर्यायवृद्धि नहीं रहती । वर्तमान पर्याय की बुद्धि अंत- 
मुख होकर द्रव्य में प्रविष्ट हो जाये तभी सम्पक्‌ नियत का निर्णय 
होता है। पर्याय में समय-समय का विकार है वह मेरे त्रिकाली 
खमभाव में नहों है--इस प्रकार दोनों धर्मों से आत्मा को जाने तो 
अवस्था विकार की ओर से विमुख होकर .चेतन्यस्वशाव की ओर 
उन्‍्मुख हो जाती है और सम्यगज्ञान होता है। 

द्ृब्य का त्रिकाल नियत स्वभाव है उसकी हृष्टि करे, या पर्याय 
के निपतत का यथार्थ निर्णय करे, अथवा नियत और पुरुषार्थ आदि 
पाँचों समवाय एकसाथ हें उन्हें समझे, तो मिथ्याबुद्धि .दूर होकर 
स्वभावोन्मुखता हो जाती है। जिसने नियत का यथार्थ निर्णय किया 
उसके आत्मा के ज्ञानस्वभाव का, केवलीमगवान का और पुरुषार्थ 
का विश्वास भी साथ ही है-। नियत का निर्णय कहो, केवलज्ञान 
का निर्णय कहो, पाँव समवाय का निर्णय कहो, सम्पक्‌ पुरुषार्थ 
कहो--वह सब एकसाथ ही हूँ । ह ञ ु 

नियत के साथ वाले दूसरे पुरुषार्थ आदि चार बोल हें उन्हें 
नियत में नहीं लेते इसलिये उन्हें अनियत कहा जाता है । इस प्रकार 
नियत और अनियत-ऐसा वस्तुस्वभाव है। अथवा दूसरे प्रकार से-- 
द्रृब्य का एकरूप स्वभाव वह नियतधर्म हैं और पर्याय में विचि-. . 
धता होती है वह अनियतधर्म है;--इस प्रकार नियत और अनियत 
दोनों धर्म एकसाथ विद्यमान हैँ । उनमें नियतनय से आत्मा के 
द्रृष्यस्वभाव का वर्णन किया; अ्रव अनियतनय से पर्याय की 
बात करेंगे । ह 


“यहाँ २६वें नियतनय से भ्रात्मा का वर्णन पूरा हुआ .। 


[२७] अनियतनय: से. आत्मा का वर्णन... 
नियतनय से आत्मा के एकरूप द्वब्यस्वभाव का वर्णन किया; 
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अब अनियतनय से पर्याय की बात कहते हैँ ।- आत्मद्रब्य अनियतनय 
से अ्रनियतस्वभावरूप भासित होता है; जिस प्रकार पानी में उष्णता 
नियमित नहीं है परन्तु अग्ति-का निमित्त पाकर कभी-कभी उसमें 
उष्णता आ जाती है, उसी प्रकार अनियतनय से आत्मा रागादि अनिय- 
तस्वभावरूप ज्ञाता- होता है। “ 

पानी का स्थायी स्वभाव ठण्डा है वह नियत है, और उचष्णता 
उसके ठण्डे स्वभाव से विपरीत- दशा है; वह उष्णता पानी में नित्य- 
स्थायी रहनेवाली नहीं है इसलिये,अनियत है; उसी प्रकार आत्मा की 
अवस्था में रागादि विकारीभाव होते हैं वे स्थायी रहनेवाले नहीं 
हैं परन्तु क्षणिक हैं इसलिये वे अनियत हैं। ऐसा अनियतपना भी 
आत्मा: का एक धर्म है। परन्तु “होता नहीं था और हो ग्रया”-- 
ऐसा यहाँ अनियत का अर्थ नहीं है । रागादि को अनियत कहा इसलिये 
कहीं पर्याय का क्रम टूट . जाता है ऐसा नहीं है; जो रागादि 
हुए वे कहीं पर्याय का क्रम टूटकर नहीं हुए हैं। पर्याय के क्रम की 
अपेक्षा से रागादि भो नियत क्रम में ही हैं; परन्तु रागादि अशुद्ध 
भाव हैं, वह आत्मा का स्थायी स्वभाव नहीं है इसलिये उसे अनियत- 
स्वभाव कहा है। अनियतनय से देखें तो उमसे भी कऋरमवद्धपर्याय 
का फेरफार होना नहीं आता; पर्याय का क्रम तो नियत ही है। 


गोम्मटसार में एकान्त नियतवादी को मिथ्याहृष्टि कहा है, वह 
तो अलग बात है और यहाँ अलग' बात है। गोम्मटसार में जिस 
नियतवादी को मिथ्याहृष्टि कहा है वह तो नियत के नाम से मात्र 
स्वच्छन्द का सेवन करता है; परन्तु नियत के साथ अपना ज्ञाता 
स्वभाव है उसे वह जानता नहीं है, स्वसन्मुख होने के पुरुषार्थ को 
और  सर्वेज्ञ को मानता नहों है, परसन्मृुख ही रुचि रखता है किन्तु 
ग्रनंतस्वसामर्थ्यमय शानस्वभाव की ' रुचि नहीं करता; स्वभाव की 
सम्यक्‌ू-श्रद्धा-शञान के पुरुषार्थ को वह स्वीकार नहीं करता, अपनी 
भिर्मलपर्यायरूप स्वकाल को वह जानता नहीं है, और निमित्त में कितने 
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कर्मों का अभाव हुआ है उसे भी वह नहीं समझता ।--इस प्रकार 
किसी प्रकार के 'मेल बिता मात्र नियत को बातें करके स्वच्छन्दी होता 
है; नियत के साथ के पुंरुषार्था आदि समवायों :कौ' वह भानता नहीं 
हैं और श्रद्धा-जान का सम्यक्‌ पुरुषार्थ प्रगट 'नहीं करता, इसलिये 
वह मिथ्याहृष्टि है। परन्तु सम्पक्हृष्टि तो नियत के निर्णय के साथ- 
साथ सर्वज्ञ का भी निर्णय कंरता है धौर “में ज्ञाता. स्वभाव -.हे-- 
ऐसा भी स्वसन्मुख होकर 'प्रतीति करता है इसलिये 'नियत॑ के -निर्णय 
में उसे सम्यकृश्रद्धा-ज्ञान का पुरुषार्थ भी साथ ही है; उस संमय' ' 
निर्मलपर्याय रूप स्वकाल है तथा निंमित्त में मिथ्यात्वादि कर्म का 
जभाव है; इस प्रकार -सम्पं्हष्टि को एक साथ पाँच समवाय आ जाते 
हैं। नियत के निर्णय के सम्बन्ध' में मिंथ्याइंष्टि और सम्यग्हंष्टि का 
यह महान अन्तर है वह श्रज्ञानी नहीं सम#- सकेंते इसलिये अ्ंम से 
दोनों में समानता लगतो है, परन्तु वास्तव में तो उन दोनों में आकाश- 
पाताल जितना अंतर है। । 


'में ज्ञायक  हेँ--इस प्रकार अपने ज्ञानस्वभाव की. जिसे प्रतीति 
नहीं है और जो पर में फेरफार-करने के मिथ्याभिमान का सेवन -कर 
रहा है, वे यह नियतवस्तुस्वभाव-की यह -वात चुनते ; ही भड़क उठते 
हैं के 'भरे ! क्या सव नियत है !! हमारे .पुरुषार्थ से कुछ फ़ेरफार 
नहीं हो सकता ?” यानी उसे ज्ञाता नहीं रहना है किन्तु फेरफार 

करना है;-नयह बुद्धि ही मिथ्यात्व है। अज्ञानी मानता है कि वस्तु 
की पर्याय नियत नहीं है, अर्थात्‌ विश्चित नहीं है; .उसमें हम अपनी 
इल्दानुप्तार परिवर्तत कर सकते हैं;--यह उसकी माच््यता मिथ्या 
है; क्योंकि वस्तु की पर्यायों में ऐसं। अनियतपना नहीं है कि वे आगे-- 
पीछे हो जायें ! यहाँ आत्मा ' के अनियत॒वर्म का वर्णन करते हे 
उसमें तो श्रलग वात है; कहीं उसमें. पर्याय के.- क्रम में परिवर्तन 
करने की बात नहीं है। 


(३ ४७] ; 


जज्ञाप्ती मानता है कि इस-अनियतनय में तो हमारी मान्यताजु- 
सार वस्तु की 'क्रमबद्धपर्याय में फ़ेरफार होता आयेगा.! -परन्तु ऐसा 
नहीं है; किसी पर्यात्न .का क्रम,तो. फिरता . ही .नहीं है--इस .नियम 
को अबाधित रखकर ही सब वात है ।द्रव्यस्वभाव की .हृष्टि से देखने 
पर आत्मा शुद्धरप दिखाई देता है और .पर्यायहृष्दि से देखने . पर 
अशुद्ध दिखाई देता है, वह .भ्रशुद्धता आत्मा का अनिय्तस्वभाव है 
क्षिणिक अशूद्धता को भी आत्मा स्वयं अपनी पर्याय में धारण कर 
रखता है । 

आत्मा के अनियतधर्म को कौन मान सकता है? 


आत्मा एकान्त शुद्ध है, उसकी पर्याय में भी विभाव नहीं है-+ 
ऐसा 'जो माने उसने -आत्मा के अंनियतवर्म को नहों जाना है; 
.. अथवां आत्मा को पर्याय में जों विकार है वह पर के कारण 
होता है-ऐसा माने तो वह भी आत्मा के अनियतधर्म को नहीं 
जानता है 
और पर्याय में जी क्षँणिक विकार है उसीको यदि आंत्मा का 
स्थायी स्वभाव मान ले तो उसने भी आत्मा के अनियतधर्म को 
नहीं जाना है घर 
पर्याय .में जो विकार है वह उसके अपने कारण से है; परन्तु 
वह आंत्मा की त्रिकाल रहनेवाला स्वभाव नहीं है, परन्तु क्षरिक,. 


' . अशुद्धभाव--ऐसा जो जाने उसीने आत्मा के अनियतधर्म को यथार्थ- 


रूप. से माना कहा जाता है.। 


सर्व जीव कर्म के वश हें--ऐस। अज्ञानी मानता है, इसलिये कर्म 
ही जीव -को: विकार करता. है ऐसा वह मानता है, परन्तु आत्मा के 
अनियतधर्म . को : वह. नहीं. जानता है॥ रागादि विकार होता है वह 
कहीं, जड़कर्म का- धर्म नहीं -है। परन्तु वे रागादि . आत्मा की ही 
अवस्था: में :होते हैं -इसलिये आत्मा का ही .अनिंयतंधर्स है। -तत्वार्थ- 
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सूत्र में भी औदयिकभाव को भी झात्मा का स्वतत्त्व कहा - है। 
रागादिभाव आत्मा का अनियतधर्म है, वह कहीं कर्म के वह नहीं - 
है; आत्मा का अनियतघर्म कहीं जड़कर्म के कारण नहीं है। 

आत्मा की पर्याय में विकार नंहीं होनो था, किन्तु - बहुत से 
करम्मो का एकसाथ उदय आया इसलिये विकार हुआ--ऐसा अनियत- 
पना नहीं है; परन्तु आत्मा के स्वभाव का ज़ो एकरूप नियम : है 
वैसा पर्याय में नहीं है, इसलिये पर्याय के विकार को अनियत ' कहा 
है। चेतन्यमति भगवान आत्मा त्रिकाल है, उसकी अवस्था में विकार 
और संसार है वह अनियतस्वभाव से है; एंक समय पर्यत का 
अनिश्चित है, इसलिये वह आत्मा में सदेव नहीं रहेगा, और शुद्ध 
स्वभाव तो ज्यों का त्यों रहनेवाला है; उस स्वभाव की महिमा 
करके उसके सनन्‍्मुख रहने से पर्याय में अनियत ऐसा संसार दूर हो 
जायेगा । इसलिये हे जीव ! में ज्ञायक आनन्दकन्दस्वभाव से नियत 
हूँ और अवस्था का विकार वह अनियत है--ऐसी प्रतीति करके 
स्वभावोन्मुख हो ! विकार आत्मा में स्थायी रहनेवाला भाव नहीं 
है, इसलिये पर्याय में भले ही चाहे जितना _ विकार हो उससे तू 
अकुलाना मत, परन्तु उस विकार की तुन्छता जान, ओर नित्यस्थायी 
गद्ध नियतस्वभाव की महिमा लाकर उसके सन्मुख हृष्टि करके 
उसमें स्थिर हो !-ऐसा करने से, जैसा नित्यस्थायी शुद्धस्वभाव है 
वेंसी शुद्धता पर्याय में प्रयट हो जायेगी और विकार नष्ट हो जायेगा । 
आत्मा के शुद्धस्वभाव के आश्रय से अनियत जो विकार है वह दूर 
हो जाने योग्य है, परन्तु पर्याय के क्षरिणक विकार से कहीं आत्मा 
के नियतस्वभाव का नाश नहीं हो जाता । रागादि विकार तो क्षणिक 
अनियत नाशवंत हें, वे शरणभूत नहीं हो सकते, और द्रव्य का 
नियतस्वभाव तो सदा शुद्ध है; उसकी शरण में जाने से जीव को 
शांति और कल्याण होता है। इस प्रकार नियत्तस्वभाव और अनियत-, 
'स्वभाव--इन दोतों से आ्रात्मा को जानकर उसके श्रृव, स्वभाव का: 
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भाई ! तेरा द्र॒व्यस्वभाव शुद्धचैतन्यमय है वह नियत है और 
पर्याय में विकारी संसारभाव है वह अनियत है, इसलिये वह दूर हो 
जायेगा । नियत शुद्धस्वभाव की दृष्टि करने से अनियत विकारी भाव 
दूर हो जायेगा। शुभाशुभ विकोर तेरा क्षणिक पर्याय-घर्म है तो भी 
वह अनियत है, इंसलिये' वह पानी की उष्णता की भाँति दूर हो 
जाता है। अग्नि की उष्णता वह उसका नियतस्वभाव है इसलिये वह 
दूर नहीं होतां, परन्तु पानी की उष्णता अनियत है इसलिये वद्द द्र 
हो. .जाती है.।. उसी प्रकार आत्मा का शुद्धचेतन्य द्रव्यस्वभाव तो नियत 
है, उसका कभी नाश नहीं होता, और पर्याय का विकार अनियत- 
स्वभावरूप हूँ इसलिये. वह दूर हो जाता है। इसलिये पर्याय में एक- 
समय का विकार देखकर आकुलित मत हो, क्योंकि सारा द्रव्य विकार- 
रूप नहीं हो गया है; द्वव्य तो नित्य शुद्धस्वभावरूप हैं ही, उसकी 
दृष्टि करने से विकार दूर हो जाग्रेगा और शुद्धता प्रगट हो जायेगी। 
पर्याय का स्वभाव अनियत है ऐसा जानकर उसका आश्रय छोड़, 
और द्रव्य का स्वभाव नियत है--ऐसा जानकर उसका आश्रय कर। 
अहो ! में सदैव एकरूप परम पारिणामिकभाव से नियत हँ--ऐसा 
जानकर स्वाश्रय करने से सम्यग्दर्शनादि अपूर्वभाव प्रगट हो जाता है। 

आत्मा .सदेव चैतन्य प्रभुता से परिपूर्ण हे--ऐसा नियतनय देखता 
है, और पर्याय में पामरता है उप्ते अनियतनय देखता है। यह दोनों 
धर्म आत्मा में एकसाथ हें। आत्मा के ऐसे दोनों धर्मों को जो जानता 
है उसका बल पूर्णस्वभाव को प्रभुता की ओर ढले बिना नहीं रहता, 
इसलिये द्रव्य की प्रभता के बल से पर्याय. की पामरता का नाश 
हुए , बिना नहीं रहता । 


: . द्रव्यस्वभाव में. विकार नहीं है और पर्याय में विकार हुआ, तो 
वहु “कहाँ से आया ?--क्या कर्म' के कारण आया ? .नहीं; विकार भी 


(३६०३: 
आत्मा का ही अनियत धर्म है; आत्मा की पर्याय में - उस प्रकार 
की योग्यता है। अग्वि के संयोग के समय पानी गर्म हुआ वह अग्नि 
के कारण नहीं हुआ हैं परन्तु. पानी की पर्याय में उस भ्रकार की 
योग्यता है; वहू उष्णुता पानी का अनियतधंस है; उसो प्रकेरर आंत्मां - 
में जो राग्रादि पर्याय होती है वह उसका अनियतधर्म है। यदि उस 
एकधर्म को भी निकाल दें या पर के कारण मानें तो सारी आंत्मंवस्तु 
हो सिद्ध नहीं होतो आर्थात्‌ं सम्यंग्शान नहीं होता। जिस प्रकांर सौ 


वर्ष की उम्र का कोई व्यक्ति हो; उसके सौ वर्ष में से बीच का 
एक समय भी निक्राल दिया जाये तो उस व्यक्ति की सी वर्ष की 


अखण्डता नहीं रहती, परंन्तुं उसके दो टुकड़े हो जाते हैं उसी प्रकार 
आंत्मा अनंत्धर्मों का अखण्ड पिण्ड है; उसमें से उसके एक 'भी अंश 
को निकाल दें तो अंखण्ड वस्तु सिद्ध नहीं होती | 

यहाँ नय से जिन-जिन धर्मों का वर्णन किया है, वे धर्म आत्मा 
के हैं इसलिये नयज्ञान थ्र को ओर देखता है। पर की ओर देखने . 
से आत्मा के धर्मों का यथार्थ ज्ञान नहीं होता, परन्तु आत्मा की, 
ओर उन्मुख होने से ही उसके घर्मों का यथायें ज्ञान होता है। 

केवली भगवान को तेरहवें गृणस्थात में योग का कम्पन है, वह. 
उनका अनियतधर्म है; अधातिकर्म के कारण वह कंपन नहीं है। 


योग का कम्पन भी आत्मा का अपना औदयिक भाव है; वह भी 
स्वतत््व का धर्म है। द्रव्य और पर्याय दोनों मिलकर प्रमांण हैं, 


पर्याय का धर्म भी आत्मा का अपना घ्मे है; पर्याय का धर्म कहीं 
पर के आधार पर अवलम्बित नहीं है। पर्याय में जो विकार हुआ, 
उस पर्यायरूप से कौच भासित होता है ?--अनियतंनय से आत्मद्रव्य 
स्वयं ही विकाररूप भासित होता है; कहीं परद्रव्य विकाररूप 
भासित नहीं होता । 

वस्तु के अनन्तधर्मों को सर्वशदेव प्रत्यक्ष जानते. हैं; शौर साधक 
सम्परज्ञानी उन्हें प्रतीति में लेते हें । यह धर्म .पुर्णुरूप से अपनी आत्मा 
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की प्रतीति कराते हैं; धर्मी आत्मा की प्रतीति के बिना घर्म की 
प्रतीति नहीं होती । यह तो वीतरांगता के मन्त्र हैं। 


.प्रमाणज्ञान कराने के लिये द्रव्य और पर्याय दोनों की '- बात 
साथ ही साथ लो है। नियतनय, द्रव्य अ्रपेक्षा से आत्मा के नियत- 
स्वभाव को देखता है और उसी समय पर्याय की अपेक्षा से आत्मा 
में अनियतस्वभाव भी है; उसे देखनेवाला अनियतनय है। आत्मा 
की पर्याय में भूल और विकार सव्वंथा हें ही नहीं-ऐसा नहीं है; 
भूल और विकार भी आत्मा का अपना अनियतस्व॒भाव है, और 
आत्मा का स्थायी रवभाव भूल रहित चैतन्यस्वरूपी है। वस्तु में जेसा 
हो वैसा ही यदि न जाने तो ज्ञान की महिमा क्या ? और प्रमाणता 
बेया ? आत्मा के विकार रहित त्रिकालीखभाव को ज्ञान जानता है। 
यदि स्वभाव और विकार--दोनों को न जाने तो विकार में से एकाग्रता 
दूर होकर स्वभाव में एकाग्र होना नहीं रहता, और सम्यस्जञान भी 
नहीं होता इसलिये किसी प्रकार का धर्म नहीं होता । 


द्रव्यरूप से तो आत्मा सदेव एकरूप नियतस्वभाव से है, और 
उसंकी पर्याय में हीनाधिकता के अनेक प्रकार होते हें इसलिये अनिय- 
तपना भी है। पर्याय में अनेक प्रकार और विकार हें, उन्हें यदि न 
जाने तो ज्ञान सम्यक्‌ नहीं होता । जिस प्रकार अग्नि में उष्णता तो 
नियत है, और पानी में उष्णता अनियमित है इसलिये कभी होती 
है और कभी नहीं भी होती । पानी का स्थायी स्वभाव नित्य ठण्डा 
होने पर भी उसकी वत्तमान पर्याय में जो उष्णता है वह उसका 
अपना अनियतस्वभाव है; उष्णतारूप होने की उसकी अपनी क्षणिक 
योग्यता है; 'यदिं उस अनियत उष्णस्वभाव को न जाने और पानी की 
एकान्त ठण्डा मानकर पीने लग जाये तो क्या होगा-?, --मुँह जल 
जायेगा ! उसी प्रकार चैतन्यभगवान आत्मा उपशमरस का समुद्र 
नियतस्वभाव से सदा शुद्ध एकरूप होने पर भी उसकी व्यक्त पर्याय 


[३६२] 


में जो यगादि हैं वह भो उस्तका एक्समय को :अंनियेतस्वभाव .है.।. 
अपनी पर्याय में वे रागादि हें-ऐसा यदि न जानें और आत्मा. को. 
सर्वथा शुद्ध मानें तो उसे शुद्धता का अनुभव तो नहीं होगा परल्तु 
मांत्र रागादि की आकुलता का ही अनुभव होगां। आत्मा की पर्याय 
में जो क्षणक विकार होता है वह उसका अनियतस्वभाव है और 
वह 'अनियतनय' का विषय है, वृह आत्मा का स्थायी स्वभाव नहीं 
है। परन्तु यदि वह विकार एक्सेमयंपर्यत भी पर्याय में न होता 
हो तो उसे दूर करके खभाव में एकाग्र होने का प्रयत्न करना नहीं 


दोनों का यथार्थ ज्ञान हो तभी मोक्षमार्ग की साधना हो सकती है। 

वस्तु में नियत और अनियत्त दोनों धर्म हें। वस्तु का जो सदैव 
एकहूप रहनेवाला स्वभाव है वह नियत है, और जो क्षणिक खभाव 
है वह श्रनियत है। परन्तु ऋमवद्धपर्याय में जो पर्याय होना हो उसके 
बदले उल्दी-सीघी होकर अनियत हो जायरे--ऐसा यहाँ अनियत का 
श्र्थ नहीं है। जिस प्रकार द्रव्य नियत है, उनके जड़-चेतनादि गुण 
नियत हैं, उसी प्रकार उनकी समय-समय की पर्यायें भी नियत हें । 
पर्यायों का क्रम कहीं अनियत नहीं है; जिस समय जो पर्याय होना 
नियत है, उस समय वही पर्याय नियम से होगी। सर्वज्ञ उसे जानते 
हूँ। सर्वज्ञ का ज्ञान अन्यया नहीं होगा और वस्तु की पर्यायों का 
क्रम भी 'नहीं टूटता। अहो ! इस निर्णय में स्वतंत्र वस्तु-स्वभाव' 
का निर्णय आ जाता है, और पृरुपार्थ की सन्‍्मुखता पर को ओर से 
हटकर अपने ज्ञायक्रस्थभाव को ओर हो जाती है। यह - अंत्तरुहृष्टि 
की वात है। अनेक लोग अपनी कल्पितहृष्टि के अनुसार शास्त्र पढ़ 
जते हूँ, परन्तु पात्रता और गुरुणम के अभाव से अंतर्‌हृष्ठि का यह 
रहस्य नहीं समझ सक्रेते | कोई तो- ऐसा कहते हैँ 'कि--द्र्यों -की' 
सेंड्या नियत है, 'उनके चेतंन-अचेत्तन- गुण नियंत हैं, तथा प्रतिक्षण'ः 
उनका किसी न किसी प्रकार का परिणमन होगा वह भी नियत - है; - 


(३६३. 
परन्तु अमुक समय में अमुक हो परिणमन होगा-यह .बात नियत 
नहीं है; जैसे संथोग' आयेंगे वैसी अवस्था होगो |” देखो, ऐसा कहंने- 
वाले को स्वतंत्र वस्तुस्वहूप की कोई खबर नहों है और सर्वज्ञ कीः 


भी श्रद्धा नहीं है। यह बात पहले.-कई बार विश्षारपृर्वकी कही जा 
चुकी है। 'द्रव्य की शक्ति तो निय॑ते है, परन्तु परिणमन किस समय 


कंसां होगा वह अनियत है;-- इस प्रकार नियत-अनियतपना वह 
जनदशन का अनेकान्तवाद है ।--ऐसा श्रज्ञानो लोग मानते हैं; परन्तु 
वह बात मिथ्या है; जेनदरशंन के अनेकान्तवाद का ऐसा स्वरूप नहीं 
है। नियत और अनियत का अथ तो जेसा कहा है वसा ही है। 
द्रव्यंस्वथभाव से आत्मा नियत- शुद्ध एकऋरूप होने पर भी उसकी पर्याय 
में जो विकार होता है वह उसक्रा अनियतस्वभाव है; विकार नित्य 
एकरूप रहनेवाला भाव नहों है, इसलिये उसे अनियत कहा है--ऐसा' 
समभना चाहिये । 
नियतधर्म से देखने पर आत्मा सदेव एकरूप शुद्ध ही भासित 
होता है और अनियतधर्म से देखने पर वह विकारों भी है, अनेक- 
रूप है। यदि आत्मा में अनियत रूप से विकार होने का धर्म न हो 
तो अनन्तकर्म एकत्रित होकर भी उसे विकारी नहीं वना सकते । 
विकार अनियत होने पर भी वह पर के कारण नहीं है परन्तु आत्तमां 
का अपना भाव है । शुद्धस्वभाव न्रिकाल श्रूव है, उपक्षमें विकार नहीं 
है और पर्याय में हुआ इसलिये उसे अनियत कहा है; परन्तु वह 
विकार होनेवाला नहीं था और हो गया-ऐसा अनियतखभाव नहीं 
है। पर्याय का जो नियतपना है वह बात यहाँ नहीं ली है, यहाँ 
तो नियतरूप से त्रिकाली स्वभाव को लिया है और अचियतरूप 
से पर्याय की -क्षणिक अशुद्धता ली है। 
यहाँ २७ वें अतियतनय से श्रात्मा का वर्णन पूरा हुआ । 
यहाँ प्रवचनसार के परिशिष्ट में पाँच समवाय के बोल लिये 
हैं परन्तु वे दूसरी शैलीं से लिये हूँ; उनमें से नियत तथा ज्नियत 
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धर्म का वर्णत किया; अब आत्मा के स्वभावधर्म और  अस्वभाव- 
घर्म की वात करंगे। परचात्‌ काल तथा अकाल तथा पुरुषार्थ और 
देव का भी वर्ण करेंगे । 


[३०] कार नय से आत्मा का वर्णन 


“आत्मद्रद्म कालनय से, जिसकी सिद्धि समय पर आधार रखती 
है ऐसा है,- भ्रीष्म ऋतु के दिवस अनुसार पकनेवाले .श्राम्मोफल की 
भाँति | आत्मा की मुक्ति जिस समय होना है उसी समय होती है-- 
ऐसा कालनय से ज्ञातव्य आत्मा का एक धर्म है। जिस काल मुक्ति 
होती है उस काल भी वह पुरुषार्थ पूर्वक ही होती है; किन्तु पुरु- 
पार्थे से कथन न करके “सख्काल से मुक्ति हुई-ऐसा कालनय से 
कहा जाता है। स्वकाल से मुक्ति हुई इसलिये पुरुयाथें उड़ जाता है- 
ऐसा नहीं है; स्वकाल से मुक्ति हुई उसमें भी पुरुषा्थ तो साथ 


ही है। 


जिस समय मुक्ति होना है उसी समय होती है, किन्तु वह मुक्ति 
कहाँ से होती है ?-द्वव्य में से होती है, इसलिये ऐसा निर्णय करने - 
वाले का लक्ष अकेली मुक्ति की पर्याय पर नहीं रहता किन्तु पर्थाय 
के आधारमूत द्रव्य पर उसकी हृष्टि जाती है। “जिसकाल मृक्ति 
होना हो उस काल होती है”--ऐसा घर्म तो आत्मद्रव्य का है,  इस- 
लिये आत्मद्रत्य पर जिसकी हृष्टि है वही इस धर्म का निर्णय कर 
सकता है; इसलिये इस निर्णाय में मुक्ति का पुरुषार्थ आ ही जाता 
है। अपनी मुक्तिपर्याय के काल को देखनेवाला वास्तव में द्रव्य की 
शोर देखता है, क्योंकि “जिसकी सिद्धि समयपर आधारित है” 
ऐसा धर्म द्रव्य का है; द्रव्य की ओर देखा वही अपूर्व पुरुषार्थ है। 
द्रव्य की ओर देखनेवाले ने निमिन्न, विकार या पर्याय पर से हष्ठि उठा 
ली है, तथा एक-एक ग्रुण के. भेद पर भी उसकी दृष्टि, नहीं है; 
ऐसी द्वव्यहष्टि में ही ऋ्रमवद्धपर्याय का निर्णय, स्वकाल का निर्णय, 
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भेदज्ञान, मोक्षमार्ग का पुरुषार्थ, केवली का निर्णय--इत्यादि सबकुछ 
आ जाता है। कालनय का परमार्थ तात्पर्य भी यहो है कि रद्गव्य 
को हृष्टि करता। यह धर्म कहीं काल के आधार से नहीं है किन्तु 
आत्मा के आधार से है, इसलिये मुक्ति के काल का निर्णय करने- 
वाला काल की ओर नहीं किन्तु आत्मा की ओर देखता है। 


केवली भगवान के केवलज्ञान में जो काल देखा उस काल ही 
मुक्ति होती है, मुक्ति का काल बदल नहीं सकता--ऐस। आत्मद्रब्य 
का एक धर्म है; आत्मा के इस धर्म का निर्णय कहीं परसन्मुख 
देखने से नहीं होता किन्तु आत्मद्रव्य के समक्ष देखने से ही उसके 
धर्म कां निर्णय होता है। कालनय भी किसे देखता है ?--जिसकी 
सिद्धि काल पर आधार रखती है ऐसे आत्मद्रव्य को ही देखता है; 
इसलिये जो जीव अंतर्मुख होकर आात्मद्रव्य को देखता है. उसीने 
कालनय को सच्चां माना कहा जाता है और उसका मुक्ति का 
काल अल्पकाल में हो होना होता है। 

देखो, यहाँ एक-एक धर्म को सिद्ध नहीं करना है किन्तु पूर्ण 
आत्मद्रब्य को सिद्ध करना है; इसलिये धर्म देखनेवाले को 
स्वद्रव्याश्रित अनेक घर्मों का निर्णय करने में अपना ज्ञान एक अपने 
आत्मोन्मुख करना है। इस प्रकार द्वव्यदष्टि करके शुद्ध आत्मा को 
प्रतोति में लेना ही इस सबका तातयें है। जो जीव सम्पुर्ण आत्मा 
को तो प्रतीति में लेता नहीं है और एक-एक धर्म को पृथक्‌ करके देखता 
है, उसके सर्वे नय मिथ्या हैं। प्रमाणज्ञान से अनन्त धर्मात्मक अखंड 
आत्मा को स्वीकार किये बिना उसके एक-एक धर्म का सच्चा 
ज्ञान नहीं होता, अर्थात्‌ नय नहीं होता । 

कालनय केंहता है कि आत्मा में जिस समय सम्यग्दर्शन होना 
हैं उसी समय होगा, किन्तु वह किसे लगा है ?--जिसने द्रव्य 
सन्‍्मुख दृष्टि की उसे ! इसलिये .जिसे यह वात जम गई उसे तो 
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सम्यग्दर्शन का काल आ ही गया है। आत्मा का जो धर्म है -वह 

शिक पर्याय के आधार से नहीं है किन्तु द्वंच्य के आधार से- है-।. 
पर्याय तो प्रतिसमय चली हो जाती है, एक गुण की अंनेक पर्यायें. 
तो एक समय में हेती नहीं हैं, और द्रव्य तो सदेव एकरूप है 
इसलिये उस द्रव्य पर दृष्टि जाते ही पर्याय के काल का या क्रम- 
बद्धपर्याय का यथार्थ निर्णय होता है। 


.. प्रत्येक संमय की पर्याय का काल व्यवस्थित हैं। जिस पर्याय का 
ज़ो काल है उसमें फेरफार नहीं हो सकता । यदि उसमें फेरफार हो 
तो वस्तुस्वभाव या केवलज्ञान ही सिद्ध नहीं होगा, केवलज्ञान को भी 
ल्‍ अव्यवस्थित मानना होगा, अ्रतः त्रिकालवर्ती पर्यायों के , पिण्ड द्रव्य: 
पर दृष्टि रखकर प्रत्येक समय की पर्यायें व्यवस्थित हें, प्रत्येक पर्याय 
का स्वकाल व्यवस्थित है ऐसा निश्चय करने में सच्चा पुरुषार्थ भी 
आ जाता है; क्‍योंकि पर्याव का निर्णय करनेवाले का मूख आत्म- 
द्रव्य पर है, उसकी दृष्टि में द्रव्य की ही मुख्यता है; द्रव्य सन्मुख 
दृष्टि में उसे पर्याय बदलने की बुद्धि नहीं रहती, किन्तु द्रव्य के 
आश्रय में पर्याय का निर्मल परिणमन हो जाता है और अल्पकाल. 
में केवलज्ञान प्राप्त कर छेता है। और पर्याय को अव्यवस्थित मानने- 


वाला निःशंक हो ही नहीं सकता और व्यवस्थित के निश्चय बिना 
सच्चा पुरुपार्थ भी उसे नहीं होता । 


अहो ! वीतरागी संत चाहे जिस पक्ष से वात समझायें, किस्तु 
उसमें वस्तु का मूल स्वभाव ही वतलाना चाहते हैं । 

जो मुक्ति का काल है उसी काल में मुक्ति होती है-ऐसा 
क्रालनय ' से आत्मा का स्वभाव है। अब, आत्मा -की मक्ति के 
समय का निर्णय करनेवाले को स्वभावसन्मुख हृष्टि से -ही वह 
निर्णय होता है, इसलिये स्वभावसन्मुख दृष्टि में अल्पकाल 'में मुक्ति 
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हो ऐसे। काले उसको होता ही है। सर्वज्ञ भगवान, ने देखा है तभी 
मुक्ति होगी--ऐसा कालनय से आत्मा का धर्म है; कित्तु उस धर्म 
का निर्णय कब होता है ? वह धर्म पर के आश्रय से नहीं है किस्तु 
आत्मा के आश्रय से ही है, इसलिये जब संपूर्ण आत्मा को दृष्टि में 
ले लें, तब उसके इस धर्म का निर्णय होगा । और जिसने आत्मा 
को दृष्टि में लिया उंसके अल्पकाल में ही म्‌ृक्ति का स्वकाल' अवश्य 
होता है। यह कालनय भी कहीं पुरुषार्थ उड़ाने के लिये नहीं है 
किन्तु उसमें वीतरागी ज्ञाताहृष्टापने का सम्यक पुरुषार्थ शञ्रा जाता 
है, वह मोज्ञ का कारण है। जो अभेद स्वभाव पर दृष्टि कुरे उसीको 
ग्रह नय यथार्थेरूप से जमता है; अन्य किसीको यह नय नहीं जमता । 


 - शंका--कालनय से आत्मा की सिद्धि समय पर आधार रखती 
है, इसलिये अब हमें क्या ? हमें तो काल की ओर देखकर बैठना 


ही रहा ? 


समाधान--ऐसा नहीं है; सुन भाई ! कालनय से जिसकी सिद्धि 
समयपर आधार रखती है-ऐसा कौन है ?--आत्द्वव्य ! तो यह 
धर्म माननेवाले को काल सन्मुख देखेना नहीं रहा किन्तु आत्मो 
की ओर देखना रहा। आत्मस्वभाव पर हृष्टि गई वहाँ खकाल 
अल्पसमय में पकंना ही होता है। यहाँ दृष्टांत में भी ऐसा आम 
लिया है कि जो ग्रीष्मऋतु आने पर पक जाता है; उसी प्रकार 
सिद्धांत में ऐसा आत्मा लेना चाहिये कि स्वभाव का निर्णय करके 
खभाव की ओर के सम्यक्‌ पुरुषार्थ से जिसकी मुक्ति का काल 
पक जाता है। सर्वज्ञदेव ने तो 'मुक्ति का जो समय ' है वह देखा 
है, 'किल्तु “में मुक्त -होऊँगा, मुक्त होना मेरे आत्मा का खभाव है 
ऐसा जिसने निर्णय किया उसे बन्धत, संसार' या “राग” की रुचि 
नहीं रहती; किन्तु जिसमें “से मुवतदशा जाना है ऐसे' स्वद्रव्य 
की ओर वह देखता है. और अल्पकाल में 'उसकीः मुचित “ का 
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स्वकाल पक ही जाता है। जिसे राग की या निमित्त की रुचि है 
उसे वास्तव में मुक्ति का निर्णय नहीं है। मुक्ति का निर्णय 
करनेवाला आत्मा को देखता है, क्योंकि मुक्ति किसी निमित्त के, 
राग के या पर्याय के आश्रित नहीं है किन्तु आत्मद्रव्य के आ्ाश्वित 
है; इसलिये वह आत्मद्रव्य का अवलम्बन करके ज्ञाताहृष्टां रहता है; 
उसे पर्यायवृद्धि का अधैर्य या उतावली नहीं होती, ज्ञाताहष्टारूप से 
वतेते हुए अल्पकाल में उसकी मुक्ति हो जाती है। 


जिसने अपनी मुक्ति होने का निर्णय किया कि स्वकाल में मुक्ति 
पर्याय होने का धर्म मेरे आत्मा में है, उसने राग में एकाग्र होकर 
वह निर्णय नहीं किया है किस्तु ज्ञाता द्वव्य में ज्ञानपर्याय को एकाग्र 
करके वह निर्णय किया है; इसलिये वर्तमान में वह साधक तो हुआ 
है; अब उसकी दृष्टि आत्मस्वभाव पर है, 'में जीत्र मुक्ति करूं 
और संसार को टालू“--ऐसी पर्यायद्ृष्टि उसके नहीं है, अब स्वभाव 
में एकाग्र होने से अल्पकाल में उसकी मुक्तदशा हो जायेगी। 


में खूब शक्ति लगाकर झट अपनी मुक्ति कर डालू, दया, कठिन 
ब्रत-तपादि करके जल्‍दी मोक्ष प्राप्त कर लूं;-इस प्रकार पर्याय- 
सनन्‍्मुख देखकर आकुलता करे उसमें तो विषमता है; ऐसी विषमता 
से मृक्ति नहीं होती, किन्तु में तो ज्ञान हूँ,--इस प्रकार ज्ञानस्वभाव 
को लक्ष में लेकर उसमें एकाग्र होने से मुक्ति हो जाती है। ज्ञाता- 
हृष्टा स्वभाव में रहने से जिस समय मुक्ति होना है उस समय 
हो जाती है; उस मुक्ति का समय माने में दीघ॑काल नहीं होता। 
अरे : झ्ीघ्र मोक्ष करू--यह भी विषमभाव है, क्योंकि अंवस्था 
ही वस्तु की व्यवस्था है। शीघ्र मोक्ष करू--ऐसा कहे, किन्तु मोक्ष 
होने का उपाय तो स्वद्रत्य का आश्रय करना है; वह उपाय तो 
करता नहीं है, फिर मोक्ष कहाँ से होगा ? स्वद्रव्य की दृष्टि करने 
से मोक्ष अल्पकाल में हो जाता है, किन्तु वहाँ मोक्षपर्याय पर 
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हंष्टि महीं रहती-। स्वेभांव का अवैलम्बन- रखकर ज्ञांतंहिष्टो! हुआ 
उसेंमें पेयाये की उत्तावली करना रेहुता ही कहाँ है? क्योंकि 
स्वभेव हल अवलम्बन से उसकी पर्याय का विकास होती ही जांताी 
है, अब मुक्ति होने: में उसे अधिक काल नंहीं लगेगा। 


देखे, यह कालनय क़ा रहस्य ! जिसने इस क़ाबनग्र से भी 
आत्मा का निर्णय किया उसके ज्ञान में ज्ञाताहष्टापने कम घैर्ग्न हो 
गया, उसके आत्मद्रव्य में अल्पकाल में मुक्ति होने कर स्वकाल है 
ही; केवलीभग़वान ने भी अल्पकाल में उसका ओोक्ष देखा है। 
कालनय से आत्मा की मुक्ति समय पर आप्रार रखती है--ऐसा कहा 
उसमें थुरुपा्े क्री निब्रेलता नहीं है किन्तु स्वभावेदृष्टि करा बल है; 
इसका निर्णय करनेवाला जीव द्रव्यस्वभाव पर दृष्टि रखकर थन्ध- 
मोक्ष का शी ज्ञाता रह ज़ाता है और अल्पकाल में उम्तक्ी मृक्ष्ति 
हो जाती है। केवलीभगवाव के ज्ञान में उसकी मुक्ति के प्रमाण 
अंकित हो गये हैं, और उस आत्मा के स्वभाव में भी वैसा शर्म 
है। अहो ! इसमें मोक्ष का पुरुषार्थ है किन्तु आकुलता वहीं है-- 
: ज्ञाताहष्ट्रापनें का धैयें है। उदावली करे तो उम्चके ज्ञुताहष्टापना 
नहीं रहा किन्तु आाकुलता हुई-विषमभाव हुआ; वह तो मोक्ष को 
रोक़नेवाला है 4 श्वीमद्‌ सजचंद्रजी भरी कहते हैँ क़ि--जिंतनी उतावली 
उतनी कचास, और जितनी कचास उतनी खठास। स्वभावदृष्टि में 
धर्मी को प्रमाद भी नहीं है; उतावली भी नंहीं है, और न पुरुषार्थ 
की कचास भी है; स्वभावहष्टि में 'ज्ञातोहष्टौरूप से मोक्ष का 
प्रथत्त उसकी चांलूँ ही है और भल्पंकाल में मोक्षदेशा हो जाती है १ 

देखो, आचार्यदेव ने कालनय को गुप्त नहीं रखा; कालचय के 
वर्णन में भी शुद्ध इृत्यस्वभाव के आश्रय का हो तालयें विकलता 
है । बज्ञानी लोग बिना कमरे अपली स्वेच्छेन्द कल्पना से विप्ररीत्त 
अथे करते हैं। 
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धर्मी कहते -हें कि--“सव मोक्षे पण शुद्ध वर्ते समभाव जो'--. 
लेकिन- वह किसकी दृष्टि में ? श्र वस्वभाव की हृष्टि में; स्वभाव- 
इृष्टि में वंध-मोक्षपर्याय पर घर्सी को समभाव है, अथवा वन्ध 
टालूं और मोक्ष करू--इस प्रकार पर्याय की विषमता पर उसकी 
दृष्टि नहीं है किन्तु एकरूप चिदानन्दस्वसाव पर उसकी दृष्टि है, 
उस स्वभाव की हृप्टि में अल्पकाल में भवान्त होकर मोक्ष हुए 
विना नहीं रहेगा। 

यह विकार म॒झे नहीं चाहिये--इस प्रकार विकार की - ओर 
देखता रहे तो वह विषमभाव है, उसका विकार दूर नहीं होता। 
मुझे विकार नहीं चाहिये--इस प्रकार जो विकार को टालना, 
चाहता है उसकी दृष्टि विकार सन्मुख नहीं होती किन्तु शुद्ध स्वभाव 
पर होती है; शुद्धस्वभाव में विकार नहीं है इसलिये उस स्वभाव की 
हृष्टि से विकार दूर होकर अविकारी मोक्षदरशा प्रगट हो जाती हे 

आत्मा में मोक्षदक्षा अ्गट होने का जो काल है उसी काल वह 
प्रगट होती है--ऐसा आत्मद्रव्य का घर्म है;--ऐसा जिसने कालनय 
से जान लिया उस जीव की दृष्टि तो शुद्ध चैतन्यद्रव्य पर ही पड़ी 
है और उस द्रव्य के आश्रय से अल्पकाल में अवश्य ही उसकी मुक्ति 
हो जाती है। - | ॥ 

“इस प्रकार ३० वें कालनय से आत्मा का वर्णन पूरा हुआ | 


[३१| अकालनय से आत्मा का वर्णव 
अकालनय से आत्तद्रव्य जिसकी सिद्धि समय पर आधार नहीं 
रखती ऐसा है,-कृत्रिम गरमी से पकाये जानेवाले आम्रफल की : 
तरह ह 
जिसे स्वभावहष्टि है वह जीव अल्पकाल में मोक्ष प्राप्त , करता 
है। कोई जीव उम्र प्रयत्न हारा खभाव में एकाग्र होकर अल्पकाल 
में मोक्ष प्राप्त करे, वहाँ ऐसा कहो जांता है. कि यह जीव उप्र 


[३२७१] 


पुरुषार्थ द्वारा शीघ्र मुक्त हुआ, इस जीव ने अचिरेण अर्थात्‌ शीक्र 
म॒क्ति प्राप्त की। तथा गृरु भी शिष्य को ऐसा गभाशीर्वाद देते हैं 
कि स्वभाव के अवलम्बन से तू अचिरं अर्थात्‌ ज्ीत्र मोक्ष पद को 
प्राप्त करेगा । अकालनय से ऐसा कथनत्त किया जाता है परन्तु उम्तका 
अर्थ ऐसा नहीं हैं कि मोक्ष का जो समय है वह बदल जाता है। 
जैसे घास में रखकर श्राम को पकायें, वहाँ भी वह आम तो उसके 
पकने के काल में हो पक्रा है, फेकित घास में रखा था उससे ऐसा 
कहा जाता है कि वह आम घास में रखकर जल्दी पका दिया। 
वैसे अल्प समय में उम्र पुर॒ुषार्थ करके जीव मुक्त हो वहाँ ऐसा 
कहा जाता है कि यह जीव पुरुषार्थ से ज्षीत्र मुक्ति को प्राप्त हुआ 
वह अ्रकालनय का कथन है और वैसा एक घर्म आत्मा में है। 
भक्ति तो उसका जो समय था उस समय ही हुई, उसका समय कुछ 
बदला नहीं गया। 


यह जीव आसन्‍्न भव्य है, यह जीव पुरुपार्थ द्वारा शीघ्र मुक्ति 
प्राप्त करेगा-ऐसा कहा जाता है, उसका वाच्य भी वस्तु में - है। 
शिष्य भी गरु के प्रति विनय से कहे कि है नाथ ! हे स्वामी ! 
आपने म॒झके इस संसार से तारं दिया...यदि आप न मिलते तो हम 
अनन्त संसार में भटकते भटकते मर जाते, आपके चरणकमलों के 
प्रसाद से शीघ्र हमारे संसार का अन्त आ गया और अब शीघ्र ही 
हम अल्पकाल में मुक्ति प्राप्त करेंगे। आपके उपकार से हमारा अनंत 
संसार नष्ट हो गया औरं मोक्ष निकट झा गया--इस तरह अकाल- 
नय से कहा जाता है, मोक्ष होने का काल तो जो है वही है, वह 
कंहीं उलठंपुलट-नहीं- हो गयाः है । 

आत्मा कैसा है ऐसा शिष्य ने पूछा था। उसे आत्मा के धर्मो 


द्वारा आत्मा की पहिचान कराते हें। यहाँ आचार्यदेव ने ४७ नयों 
से ४७ धर्मों का कथन करके आत्मा का स्वरूप बतलाया है। उनमें 


[३७२ | 


कालनय से ऐसा कहां कि जिस समय जिसको मुक्ति के स्वकालं 
है तभी वह मुवित को भाप्त॑ करंता है। ज़ेंसे आम उंसेक्े मौसम में 
पकता है वैसे आत्मा के स्वेभाव में मुक्षित को जो संमय है उसे संमंय 
वह भुक्तिरूुप परिणमित हो जाता है। स्वभाव की हष्टि करके स्थिर 
हो वहाँ श्रात्मा की मुक्ति होती है। वहाँ आत्मा की श्रेपने काले 
से मेक्ति हुईं ऐसो कालनय से कंहा जाता है। लेकिन वह मुक्ति 
विना पुरुपार्थ के नहीं हुई है। 

उग्र पुरुषार्थ द्वारा जीव ने ज्ञीत्र मुक्तित प्राप्त कर लौ-ऐसा 
अकालनय से कहा जांता है, उसमें भो मुक्ति का जो समय है वह 
तो वही है, उसमें कोई परिवर्तन नहीं हो ग्रयां । अनन्त पुरुषाथे 
करके जीव ने बहुत काल के कर्मों को अल्पकाल -ें नाश किया और 
शीघ्र मुक्ति प्राप्त की--ऐसा लक्ष में लेना वह अकालनय है । 


यह जो धर्म कहे जा रहे हें वे सभी धर्म शुद्ध चेतन्‍्य वस्तु के 
ग्राधोर से हें; किसो निमित्त के आधार से, राग के आधार से, 
अक्रेली पर्याय के आधार से अथवा एक एक घर्म के आधार से यह 
घर्मं विद्यमान नहीं हें । अर्थात्‌ इन धर्मों का निर्णय करते संमय 
धर्मी ऐसा चेतृन्यद्रव्य लक्ष में श्रो जाता है। संपूर्ण वस्तुस्वभाव को 
दृष्टि में लिये बिना उसके धर्म का यथा्थे निर्णय नहीं हो सकता। 
आत्मद्रव्य की सन्‍्मुखता से ही उसके घ॒र्म की यथांथ प्रंतीति होतो 
है। चतन्यस्वभाव सनन्‍्मुख जिसका पुरुषार्थ पलट गया हो उसे अचिर॑ं, 
(शीघ्र) मूक्ति हुए बिना नहीं रह सकती | 


जसे--अचानक सर्प वगरह के काटने स्ले छोटी उम्र में कोई मनुष्य: 
मर जाये तो वहाँ ऐसा कहा जाता है कि इस सनष्य की अकाल- 
मृत्यु हुई । यंथार्थतः तो उसकी आग्रु जिस संमय पूरी होना थी उस 
समय ही हुई है, कुछ जल्दी नहीं हुई है, लेकिन लोक-व्यंवहार से - 
अकाल में अवेसांन हुआ ऐसा कहों जाता है। वैसे हो आंत्मां में 


[३७३] 
एक ऐसा धर्म है कि आत्मा पुरुषार्थ करके अकाल में मुक्त हुआ | 
अर्थात्‌ शीघ्र मुक्तदशा प्राप्त की--ऐसा अकालनय से कहा जाता है। 


जो जीव वस्तुसखभाव से विपरीत मानता है और विपरीत प्ररूपणा 


करता:है वह जोव प्रतिक्षण अनन्त संसार की वृद्धि करता है, 
वेसे ही स्वभावहृष्टि के वल से सम्यक्त्वी जीव संसार को एक क्षण में 


नष्ट कर देता है औ्रौर शीघ्र मुक्ति को प्राप्त करता है। ऐसा 
अकालनय से कहा जाता है। पहले खभाव पर दृष्टि नहीं थी और 
संसार पर दृष्टि थी तब प्रतिक्षण अनन्त संसार की वृद्धि करता है 


ऐसा कहा, और जहाँ सत्समागम से विपरीत दृष्टि को बदलकर 
स्वभावदृष्टि - की 'वहाँ एक क्षण में अनन्त संसार नष्ठ कर दिया-- 


ऐसा अकालनय से कहा जाता है। परन्तु संसार होना था और दूर 
हो गया अयवा. उस समय मोक्ष नहीं होता था और हो गया-ऐसा 
अकालनय का भ्रर्थ नहीं है। अकालनय से पर्याय का क्रम बदल 
जाये-ऐस। नहों है। छेकिन अनन्तकाल के कर्म अल्पकाल में नष्द 
कर दिये--ऐसा अकालनथ से कहा जाता है। छद्मस्थ के ज्ञान में 
यह नय होते हैं, केवलीभगवान के ज्ञान में नय नहीं होते, उनको 
तो एक साथ सम्पूर्ण प्रत्यक्षज्ञान वर्ते रहा है। 

देखो, कालनय और अकालनय से पृथक्‌ पृथक्‌ दो धर्म कहे हैं 
वे दोनों धर्मं अलग अछग जीव में नहीं हैं परन्तु एक ही जीव में दोनों 
धर्म एक साथ वर्त रहे हें; इसी तरह नियत अनियत वगैरह नयों 
से जो धर्म कहे हैं वे भी प्रत्येक आत्मा में एक साथ ही वर्ते रहे 
हैं। एक जीव स्वकालानुसार मुक्ति प्राप्त करे और दूसरा जीव 
पुरुषार्थ करके अ्रकाल में मुक्ति प्राप्त करे-ऐसा नहीं । अर्थात्‌ एक 
धर्म एक जीव में और दूसरा धर्म दूसरे जीव में हो, ऐसा नहीं है। 
एक ही जीव में समस्त धर्म एक साथ. रहते हें । 

कालनय से तो जीव को जिस समय मुक्त प्राप्त करना है उस 
समय ही प्राप्त करता है और अकालनय से उसमें अ्रदलबदल हो 


[३७४ ] 


जायें-ऐसा परस्पर विरोध नहीं है। 

इस जीव ने अपने स्वकालानुसार मुक्ति प्राप्त की ऐसा कहना 
वह कालनय का कथन है, परन्तु ऐसा जब कालनय से कहा तब 
भी, विना पुरुषार्थ के उसे मोक्ष हुआ--ऐसा उसका अर्थ नहीं है; 
स्वकाल के समय भी पुरुषार्थ तो मिला हुआ ही है। - 

और इस जीव ने उग्र पुरुषार्थ द्वारा शीघ्र मुक्ति प्राप्त की-- 
ऐसा कहना वह अकालनय का कथन है। परन्तु, पुरुषार्थ से शीघ्र 
मुक्ति प्राप्त की ऐसा जब अकालनय से कहा तब भी मुक्ति का 
स्वकाल न था और मूक्ति हो गई--ऐसा उसका अर्थ नहीं, पुरुषार्थ 
के समय उसका स्वकाल वैसा ही है। 


इस प्रकार कालनय और अकालनय यह दोनों नयों के विषयरूप 
दोनों धर्म आत्मा में एक साथ विद्यमान ही हैं, ऐसा समभना 
चाहिये । यहाँ जिन धर्मों का वर्णन किया जा रहा है उन सभी 
धर्मों का श्रचिष्ठाता तो शुद्ध चैतन्यमूि आत्मा है। ऐसे आत्मा को: 
दृष्टि में लेता वही इन सब धर्मों को जानने का फल है। 


“यहाँ ३१ वें अकालतय से आत्मा का वर्णन पूरा हुआ | 
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